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भूमिका 
3० अम अतपत बतचरिष्यामि तच्छकेय तन्‍मे राध्यताम | 
इृदमहयनुतात्सलयुपैमि || 
आय्प।य बल्यसाराय, निधीनाम्पतये नमः ! 
नमो ब्रात्याय रुद्राय, विश्शूलविनाशिने ॥ 


इस पुस्तक का विषय नया नहीं है। एक ओर वह लोग हैं जिनको 
थोड़ी या बहुत आधुनिक शिक्षा मिली है। इनकी यह धारणा है कि 
आय्य लोग इस देश में आज से लगभग २५००--४००० ब्ष पूव उत्तर- 
पश्चिम की ओर से आये । इसके पहिले,वह लोग मध्य एशिय। में रहते 
थे। वहां संख्या को वृद्धि और खाद्य सामग्री की तज्ननित कमी के कारण 
सब आद्यों का रहना कठिन हो गया । इस लिये उनकी टोलियां इधर 
उधर जाने लगीं । जो दोलियां सुदूर पश्चिम की ओर गयीं उनके वंशज 
आज कल के यूरोपियन राष्ट्र हैं। जो लोग इंरान और भारत की ओर 
आये उनकी संतान इरानी और भारतीय आस्ये हुए । भारत की विशेष 
परिस्थिति मे जिस संस्कृति और सभ्यता का विकास हुआ वही पीछे 
चलकर हिन्दू संसक्षति और सभ्यता कहलायी । इस भारतीय शाखा की 
सबसे बड़ी निधि वेद, विशेषतः ऋग्वेद, है । यह आध्यों का ही नहीं, 
प्ृथिवी का सबसे पुराना अंध है। इससे हमको प्राचीन आय्ये समाजा" 
अथोत्‌ आश्यों के आज से चार हज़ार वर्ष पुराने जीवन, के विषय से 
बहुत सी बातें अवगत होती है । 

प्रामीण पाठशालाओं से लेकर विश्व-विद्यालयों तक यही बात पढ़ायी 
जाती है । चेदो में क्या लिखा है इसके सम्बन्ध में मतभेद हो सकता है, 
बेदिक सभ्यता की प्राचीनवा में दो चार सौ वर्ष घटाने बढ़ाने की बात 
सुन पड़ती है परन्तु आय्यों का बाहर से आकर भारत पर आक्रमण 
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करना और धीरे धीरे यहां के आदिम निवासियों को जीत कर स्वयं उन 
का स्थान ले लेना धवसत्य माने जाते हैं । आय्यों का मूल देश कौन था 
इस पर भी कुछ शाल्बार्थ होता रहता है पर यह भी पाश्वात्य विद्वानों 
का ही वाग्विलास है। अधिक मत इस पक्त मे है--और हम भारतीयों 
को यही पढ़ाया जाता है--कि आपययों का प्रवास मध्य एशिया से हुआ 
था। वर्तमान दूषित वातावरण में इस शिक्षा का कुपरिणाम राजनीतिक 
क्षेत्र में भी अवतरित हुआ है । हिन्दू समाज के उस अंग के, जो दलित 
या अस्पृश्य कहा जाता है, कुछ प्रमुख व्यक्ति इस बात पर जोर देने लगे 
हैं कि द्विजों के पृर्वज बाहर से आये थे अतः ब्राह्मणादि उच्च वर्ण उसी 
प्रकार विदेशी हैं जिस प्रकार पठान या मुग़ल या अंग्रेज । अपने को 
“आदिवासी या आदि हिन्दू कहलाने का भी थोड़ा बहुत आन्दोलन है। 
दूसरी ओर हमारा परिडत समाज है। इसने कभी इस प्रश्न पर 
विचार करने का कष्ट ही नहीं किया कि सचमुच आरय्यों का आदि 
निवास कहां था। यह धारणा तो दृढ़ है कि आय्य इसी भारत के रहने 
वाले थे परन्तु इस मत की पुष्टि मे कोई प्रमाण नहीं दिया जाता । जो 
प्रमाण दूसरे लोग अपने अपने सत के समथेन में पेश करते हैं. उनके 
खण्डन करने का भी कोई प्रयास नहीं किया जाता । इस लिये इस 
प्राचीन मत की जड़ खोखली होती जा रही है। हमारी बात सत्य है, 
इतने से ही काम नहीं चलता, यह भी आवश्यक है कि दूसरे लोग उस 
की सत्यता को स्वीकार करें । इस समय तो दशा यह है कि प्रमाण देना 
-तो दूर रहा, परिडत समाज कोई मत रखता भी है या नहीं, इसका भी 
किसी को पता नहीं है । 

“आधुनिक युग में एक ही भारतीय विद्वान ने इस प्रश्त पर स्वतंत्र 
रूपसे विचार किया है । वह थे लोकमान्य बाल गद्जाधर तिलक । उन्होंने 
प्राचीन भारतीय सत का समर्थन नहीं किया परन्तु प्रचलित पाश्चात्य 
मत का खण्डन किया। जिस मत का उन्होने प्रतिपादन किया उसका 
सारांश यह है कि किसी समय प्रथिवी का वह भाग जो उत्तरीय ध्रव के 
पास है मनुष्यों के बसने योग्य था। आयये लोगों का आदि देश वही 
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था। जब वहां हिम और सर्दी का प्रकोप बढ़ा तो आयस्ये लोगों को 

हटना पड़ा । कुछ यूरोप में बसे, कुछ इरानी हुए, छुछ भारत में आये। 
उन्होने यह भी दिखलाने का ग्रयत्न किया कि वेदिक सभ्यता की प्राची- 
नता लगभग दस हजार वष तक जाती है । 

यूरोपियन विद्वानों ने तिलक के प्रगाढ़ पारिडत्य की श्लाघा तो की 
परन्तु उनके मत को प्रायः स्वीकार नहीं किया । यह कोई आश्चर्य 
ओर दुःख को बात नहीं थी । वादे वादे जायते तत्वबोधः। सत्य का 
निशंय एक ही दिन में नहीं होता। दुःख की बात यह है कि भार" 
तीय परिडत समाज ने भी इस ओर ध्यान नहीं दिया । तिलक ने 
क्या कहा यह समझते की न तो उसमें क्षमता थी, न उसने कोई प्रयास 
किया। मेंने ऐसा सुना है कि एक विद्यान्‌ ने कहा था-बाल- 
सिद्धान्तस्तु बालसिद्धान्त एब--बाल (गलद्गजाघर तिलक) का सिद्धान्त 
तो बालकों का ही सिद्धान्त है। यदि यह कथन सत्य भी हो तब भी 
शास्त्रीय ढंग से गम्भीरता के ,'खाथ समीक्षा करनी थी--हसी उड़ाने से 
अपनी ही बात हल्की पड़ती है! इस पुस्तक में गुके तिलक का कई 
अध्यायो मे खण्डन करना पड़ा है। इसका तात्पय्ये यह नहीं है कि में 
उनके पारिडत्य की बराबरी करने का दुःसाहस करता हूँ । यदि उनके 
ही निर्दिष्ट पथ का अनुसरण करके मे उनसे भिन्न परिणाम पर पहुँचा 
हूँ तो इससे उनके प्रति जो मेरी श्रद्धा है उसमें कोई कमी नहीं होती । 

तिल्ञक के बाद जिन भारतीयों ने इस प्रश्न पर विचार किया है, उनमें 
स्वर्गीय अविनाशचन्द्र दास का नाम विशेष रूप से उल्लेख्य है। उन्होंने 
इस प्राचीन भारतीय मत का ही समर्थन किया है कि आय्ये लोग 
भारत के ही निवासी थे। अपनी पुष्टि मे उन्होंने मूगभ शाख्र के अनु- 

सन्वानों का अच्छा उपयोग किया है। प्रसज्जतः उनको पाश्चात्य विद्वानों 

ओर तिलक का भी खण्डन करना पड़ा है । 

दास के इस अनुशीलन का भारतीय, विशेषतः परशिदत, समाज में 
जो समादर होना चाहिये था वह न हुआ । ऐसा प्रतीत होता है कि 
यहां कोई इस »श्न के महत्त्व को समझता ही नहीं । पाश्चात्य पिह्वानों 


सा 
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ने इसका प्रकृत्या विरोध किया | मुझे 'प्रकृत्या' कहते क्ञोभ होता है पर 
विवश होकर ऐसा करता हूँ । यह एक कटु सत्य है। विद्वन्मण्डली मे 
भी कई रूद़ियों का दुर्भेद्य आधिपत्य है। इन्ही रूढ़ियो मे यह भी है कि 
आपयय लोग सारत के बाहर से आकर यहां बसे । दूसरी रूढ़ि जो 
उतती ही प्रबल है यह है कि भारतीय सभ्यता मिश्र या इराक्र की पुरानी 
सम्यताओ को अपेज्ञा पीछे की है | इन रूढ़ियों के विरुद्ध कोई तके 
पश्चिमवालों के मन में कम ही जप्तता है। आय्य लोग भारत के 
निवासी थे, ऐसा मानने मे तो उन्हें ओर भी कठिनाई पड़ती है। सेकड़ों 
वर्षों के सांस्कृतिक, और राजनीतिक मूढ़भाह जो अन्तःकरणु के अन्त- 
सतत में छिपे पड़े है ऐसा मानने से रोकते है । यदि यह बातें भौतिक 
विज्ञान से सम्बन्ध रखतीं तो आक्षिप करने वाला प्रत्यज्न प्रयोग द्वारा 
निरुत्तर किया जा सकता था परन्तु आचीन इतिहास के ज्षेत्रो में जहां 
यूरोप के विद्वानों ने अपना कुछ सत बना लिया है किसी भारतीय का 
उनके विरुद्ध चल कर मान्यता प्राप्त करना इस समय तक असम्भव 
नहीं तो कठिन अवश्य रहा है । 

जो कुछ भी हो, मैंने इस पुस्तक में उसी प्राचीन मत का प्रतिपादन 
किया है। मेरा दृढ़ विश्वास है कि अब तक एतट्विषयक जो कुड्ध सामग्री 
उपलब्ध हुई है वह इसी पक्ष का समर्थन करती है कि आर्य सप्त- 
सिन्धव के निवासी थे । 

पुस्तक की शेली के विषय में मुझे दो एक बाते कहनी है। मध्य- 
एशियाबाद के खण्डन में मेंने बहुत विस्तार नहीं किया है क्‍योंकि मुमे 
वह सब से दुबेल और अश्पप्रसाण प्रतीत होता है । यदि उसके पक्ष में 
पुष्ठ प्रमाण होते तो खण्डन भी उसी सात्रा में करना पड़ता । तिलक 
के मतका खण्डन कई अध्यायों मे किया गया है। इस विषय मे मैंने 
दास का अनुकरण किया है, जिनकी पुस्तक से मुझे पदें-पदे बड़ी सहा- 
यता मिली है। में उनका वस्तुतः ऋणी हूँ। यदि “ऋग्वेदिक इण्डिया! 
मेरे सामने न होती तो मेरा श्रम दूस गुना बढ़ जाता । अस्तु, तिलक के 
मत के विस्तृत बिवेचन का एक कारण और है । वही एक ऐसे विद्वान हैं 
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जिन्होंने अपने मत के समथन में वेदों के विश्लेषण करने की आवश्यकता 
का अनुभव किया | हम उनकी व्याख्याओं से भले ही सहमत न हों पर 
उनकी निरुक्तिशोल्री की विशेषताओं को तो स्वीकार करना पड़ेगा। 
उनके मत की विवेचना करने में वेद्मंत्रों के अर्थों पर विचार करने का 
अवसर मिलता है। सामान्यतः पढ़ी लिखी जनता भी यही समझती है 
कि वेदों में कम्मेकाण्ड या पूजापाठ की ही बातें होंगी । ऐसे लोगों को वेद 
मंत्रों में से हज़ारों वष पहिले का इतिहास निकलते देख कर आश्चर्य्य 
होगा । उनका कुछ-कुछ इस बात का भी परिचय मिलेगा कि पूजा पाठ 
ओर कम्मकाण्ड के सिवाय वेदों में और क्या क्या है । 

बेदों में अगाध ज्ञानसामग्री भरी पड़ी है। उन्तमें हमारे धर्म्म का 
भण्डार तो है ही, अन्य विषयों पर भी जिनका ऐहिक जीवन से संबंध 
है, गहरा प्रकाश पड़ सकता है। खेद की बात है. कि वेदों के पठन- 
पाठन का क्रम उठ सा गया है। विद्वत्समाज वेदों के स्वतःप्रामाण्य 
की दुह्ााई तो देता है पर उनको पढ़ता नहीं । मूँह से भले ही नाम लिया 
जाय परन्तु समाज मे वेदों का आदर नहीं है। 'यह हीरा है इसे सबके 
सामने मत खोलो, पेटी मे बन्द करके रक्खों' कहते-कहते हीरे के रक्षकों 
ने पेटी खोलना ही बन्द कर दिया | यदि यही दशा रही वो थोड़े दिनों 
में उन्हें हीरे की पहिचान ही न रह जायगी | यह कम ग्लानि की बात 
नहीं है कि अब भी हमको कह प्राचीन अंथो के विदेशों में मुद्रित संस्क* 
रणों से सहायता लेनी पड़ती है। यदि इस पुस्तक के द्वारा में कुछ लोगों 
में बेदों के अध्ययन का प्रेम जगा सकें तो अपने को धन्य मानूंगा। 

मेरा यह दावा नही है कि अब इस अश्न का अन्तिम निर्णय हो 
गया । मैने तो अपनी बुद्धिके अनुसार अब तक आ्राप्य सामग्री की विश्ले- 
पण किया है और इस परिणाम पर पहुँचा हूँ कि आय्य लोग भारत के 
ही निवासो ये । इसमें मेरा कोई दुरामह नहीं है। हमको सदेव अलु- 
सन्धान का स्वागत करना चाहिये । 
'. ऋ-्वेद से जों अवतरण लिये गये हैं उनमें सुविधा के लिये मण्डल, 
सृक्त और मंत्र की संख्या दे दी गयी है। जैसे ऋक १-१०,५ का अथे 


( ६ ) 


हुआ ऋग्वेद प्रथम के मण्डल के दशम सुक्त का पांचवाँ मंत्र। इस 
पुस्तक मे समयनिर्देश प्रायः विक्रम संवत्‌ के अनुसार हुआ है। यदि 
अंग्रेज़ी सन जानना हो तो दिये हुए अंक में से ५७ घटा लेना चाहिये । 
विक्रम संवत्‌ के आरम्भ से पहिले का काल विक्रमपूब के रूप में 
निर्दिष्ट किया गया है । 


मेरा ध्यान तो इस विषय की ओर उसी समय आइष्ट हुआ जब 
में स्कूल में पढ़ता था । हमारी इतिहास की पोथी से हिन्दू काल 
समूचे आयतन का स्थात्‌ दशांश भी न था। उसमे हमारे पूर्वजों के 
संबंध में इतना ही निश्चित रूप से बतलाया गया था कि वह लोग 
लगभग ३५०० बे पूर्व सध्य एशिया से आये थे और आग, पानी, 
बिजली, बादल को पूजते थे । मुझे यह दोनो ही बातें निराधार जेचती 
थीं, यद्यपि अपनी धारणा के लिये उस समय मेरे पास कोई पुष्ट प्रमाण 
न था। कई वर्ष बाद लोकमान्य तित्रक की ओरायन' और “आक्टिक 
होम इन दि वेदज़' देखने में आयी । इससे अभिरुचि ओर बढ़ी । तबसे 
यथावकाश इस विषय का अनुशीलन करता रहा हूँ ओर अपना मृत 
निश्चित करने के उपरान्त हिन्दी में इस सम्बन्ध में एक पुस्तक लिखने 
के विचार से उपयुक्त सामग्री का भी संग्रह करता रहा हूँ। परन्तु अनेक 
बाधाएं पड़ती गयीं ओर पुस्तक आरम्भ न हो सकी । गत ब्ष कांग्रेस 
मंत्रिमंडल के व्यागपत्र देने पर कुछ अवकाश मिला तो मेंने इस काम 
में हाथ लगाया। परन्तु समुचित एकाम्रता फिर भी न सिल सकी। 
मेरी पत्नी का देहावसान हुए तीन चार मास ही हुए थे और मेरी बड़ी 
लड़की ऐसी रोगशस्या पर पड़ी थी जो उसकी सृत्युशय्या होकर ही रही। 
सत्याग्रह आन्दोलन का छिड़ना आसन्न था, इसलिये समाप्त करने की 
भी जल्दी थी। ऐसी अवस्था मे बहुतसी त्रुढियों का रह जाना स्वाभाविक 
है। पर देखने की व्यवस्था कर देने के लिये में जेल के सुपरिन्‍्टेण्डेण्ट, 
डा० यशोदा नन्‍्दुन श्रेवास्तव्य, का अभारी हूँ। परन्तु जेल में सब 
आधार-पुस्तके नहीं पहुँच सकती थीं | इसलिये बहुत सम्भव है कि 


( ७ ) 
कुछ भूलें जो अन्यथा शुद्ध कर दी जातीं, यों ही रह गयी हों। आशा है 
विज्ञ पाठक इसके लिये क्षमा करेंगे । 
अन्तिम प्रफ को देखने मे मुझे डा० कैल्लासनाथ काटजू से बड़ी 
सहायता मिली है । इस कृपा के लिए मैं उनका ऋण हूँ । 


१३ फाल्गुन ( सोर ), सम्पू्णोनन्‍द 


सेण्ट्रलप्रिजन, फतहगढ़ । 
१९९७ 


समपंणा 
अपनी स्वगीया पत्नी 
साविन्नी को, 
जिनकी स्मृति पिछले चिन्ताव्याप्त 
महीनों में मेरी सततसज्ञनी रही है 
ओर 
अपनी स्वर्गीया पृत्री 
मीनात्ञी को, 
जिसकी रोगशय्या के पास बेठ कर 
ही इसका अधिकांश लिखा गया हे 
ं 


यह पुस्तक समर्पित करता हूँ। 
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आयों का आदि देश 





पहिला अध्याय 
मनुष्य की उप-जातियाँ 


हमारी भाषा में जाति भी एक विचित्र-शब्द है। यह इतने विभिन्न 
अर्थों में प्रयुक्त होता है. कि इसके लिये विदेशी भाषाओं में कोई एक 
पय्योय मिल ही नहीं सकता। हम अं»ज़ जाति, हिन्दू जाति, राजपूत 
जाति, ब्राह्मण जाति आदि शब्दों का प्रयोग करते हैं। यह स्पष्ट है कि 
इन प्रसद्नों में “जाति ! का अर्थ एक नहों है। अंग्रेज जाति, जन 
जाति कहते समय हमारा तायय्य “ राष्ट्र” से रहता है, जो अंग्रेज़ी के 
८ नेशन ” का पय्योय है. । हिन्दू ओर मुस्लिम, इसाह और बौद्ध सम्प्र- 
दाय है । अतः इस प्रकरण में “ जाति ? का प्रयोग एक सम्प्रदाय विशेष 
के अलनुयायियों के लिये होता है। राजपूत या जाट कुछ ऐसे मलुष्य हें 
जिनमें खान पान आचार आदि में बहुत कुछ समता है,, जो आपस 
में विशेष नियसों के अनुसार वेवाहिक सम्बन्ध करते हैं और जो अपने 
को एक या एक से अधिक विशिष्ट व्यक्तियों के वंशज मानते हें । इस 
प्रकार यह शब्द अंग्रेज़ी के “ट्राइब ? या 'डेन ” का समानाथेक हुआ । 
ब्राह्मण, कायस्थ आदि वर्ण या उपवर्ण हैं । इन नामों के साथ मिलनेपर 
जाति शब्द अंग्रेज़ी के कास्ट ' के अथे का बोध करावा है। यहाँ 
पर इस शब्द के अंग्र जी पय्यौयों के देने का, इनता ही अभिश्राऋहै 
कि यद बात स्पष्ठ हो जाय कि जहाँ विदेशी भाषाओं में कई अं चस्रे 
काम लिया जाता है वहाँ हम लोग असावधानी से एक ही शब्द का 
व्यवहार कर दिया करते है। इससे इसको परिभाषा कण्ना कठिन हो 
जाता है। 

न्याय के आचाय्यों ने कहा है. समान-प्रसवात्मिका जाति: -- 
जाति समानप्रसवात्मा है, अथात्‌ जिन जिन का असब--जन्म-- 


(२) 

समान है, एक प्रकार से होता है, वह एक जाति के हैं। थहाँ सब कुछ 
“ प्रसव ” और “ समान प्रसव? के अर्थ पर निर्भर है। बनस्पति और 
पशु दोनो प्रकार के प्राणी किसी न किसी प्रकार से अपने पृर्ेेज के 
शरीर से उत्पन्न होते है । अतः सब की जाति एक है। माता के डिग्माणु 
ओर पिता के शुक्रकीट के संयोग से उत्पन्न होने वाले तो सभी जीव-- 
मनुष्य, सिंह, साँप, कौआ--एकजातीय माने जाने चाहियें। इससे 
भी संकी९ क्षेत्र मे देखा जाय तो माँ का दूध पीने वालों में, चाहे वह 
मनुध्य हों या कुत्ते, चूहे हो या ऊँट, किसी भी अकार का प्रसवभद्‌ 
नहीं देख पड़ता । इसलिये इस दृष्टि से तो इन सब को एक ही जाति 
में परिगणित करना चाहिये । पर यह अर्थ भी बहुत व्यापक हैं। इसके 
अनुसार तो मनुष्य की भी कोई प्रथक जाति नहीं रह जातो । 

यदि “जाति” को अंग जी के “स्पीशीज़ ' का समानाथंक मान लें 
तो प्राणिशाब्र में इसका एक ऐसा लक्षय मिलता है जो व्यवहार की 
दृष्टि से उपयोगी है। यदि यह निर्णय करना हो कि दो प्रकार के जीव 
एक जाति के हैं या भिन्न जातियों के तो यह देखना चाहिये कि इनमें 
यौन सम्बन्ध होता है या नही । यदि नहीं होता तो उनकी जातियाँ 
मिन्न हैं। यदि होता है तो यह देखना होगा कि इस सम्बन्ध से सन्तान 
होती है या नहीं। यदि सनन्‍्तान नहीं होती तो भी उनकी जातियाँ भिन्न 
है। यदि सनन्‍्तान होती है तो यह देखना चाहिये कि सन्‍्तान को सन्तान 
होती है या नहीं । यदि नहीं होती तो उनकी जातियाँ अवश्य भिन्न हैं । 
इसका एक उदाहरण ऐसा है जिससे सभी परिचित हैं। घोड़ों और 
गधे में यौन सम्बन्ध भी होता है और सन्‍्तति भी होती है पर इस 
सन्त तो खबर--को सन्तान नहीं होती । इसलिये घोड़े आर गधे 
भिन्नजातीय हैं। पर किसी भी दो प्रकार के घोड़े हों उनकी वंश 
पर/परा बराबर चलती रहेगी। अतः सब घोड़े समजातीय हैं । इस 
कसौटी पर रखने से मनुष्य की दूसरे प्रकार के प्राणियों से विषम्न- 
जातीयता तत्काल प्रभाणित हो जाती है। मनुष्य मनुष्य के साथ ही 
यौन संबंध द्वारा बंशोत्पादन कर सकता है । 


( ३) 


इस परख से एक बात और भी सिद्ध हुईं जो बढ़े महत्त्व की है। 
सभी मनुष्य एक जाति के हैं । रग, रूप, वर्ण, विद्या, घन, बल, अधिकार 
आदि में लाख भेद हों परन्तु सभी प्रकार के स्त्री पुरुषों में योन सम्बन्ध 
हो सकता है और स्थायी वंश परम्परा चल्लायी जा सकती है। समाज 
ने चाहे जितने भेद्‌ सान रक्खे हों पर प्रकृति को इन भेदों का पता नहीं 
है। उसकी दृष्टि मे सब मनुष्यों की एक जाति है। विज्ञान भी ऐसा ही 
कहता है। 

ऐसा अनादि काल से चला आता है, ऐसा कोई नहीं कहता । प्राणि- 
शाम््र के विद्वानों का मत है कि मलुष्य को उत्पन्न हुए तीन लाख वर्ष 
या इससे कुछ थोड़ा अधिक हुआ । तीन लाख नही पाँच लाख या दस 
लाख सही, आरम्भ में सम्भवतः भिन्न भिन्न स्थानों मे मनुध्य या उससे 
मिलती ज्ुलती भिन्न भिन्न प्राणि-जातियाँ उत्पन्न हुईं । मूगभ के अध्य- 
यन से ऐसा ही अनुमान होता है । प्रकृति ऐसे प्रयोग करती ही रहती 
है। न जाने कितने खिलौने बनाती है और बिगाड़ती है तब जाकर कोई 
एक स्थिर जाति बना पाती है। आज कल की सभी पशु पक्षि जातियों 
का'ऐसा ही इतिहास है। अस्तु, यह कई मलुष्यलम--पुराने शब्दों में, 
किम्पुरुष, किन्चनर--जातियाँ उत्पन्न हुईं और फेलीं परन्तु प्रकृति को 
उनमे से अधिकांश पसन्द न आयीं। वह तत्कालीन जीवन संग्राम का 
सामना करने में असमर्थ रहीं अतः नष्ट हो गयी। केवल एक बह जाति 
बच रही जो परित्थिति के पूर्णतया अनुकूल थी। उसी के वंशज मनुष्य 
हैं। एक प्रश्न यह उठता है कि क्‍या सभी मनुष्य एक ही पूव॑जों की 
संतान हैं या भिन्न भिन्न ! इस प्रश्न का अथ यह है कि आर्मत में 
मनुष्य जाति प्रृथ्वी के किसी एक देश में पैदा होकर वहाँ स॑ सारे 
भूमण्डल पर फैल गयी या एक ही साथ प्रथ्वी के विभिन्न पदेशों में 
मनुष्य पैदा हुए ? इस प्रश्न का उत्तर देना कठिव है। पशुओ को तो 
कई जातियों के विषय में यह ज्ञात है कि यह अभुक अदेश से दूसरे 
देशों मे फैली परन्तु मनुष्य के सम्बन्ध में कुछ पता नहीं है। यह भी 
एक प्रश्न है कि यदि सब सनुष्य एक ही पूर्वजों के वंशज हैं. तो वह 
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कौ सा भाग्यशाली भू-साग था जहाँ मनुष्य का पहिले पहिले अवतार 
हुआ | यह सब रोचक प्रश्न हैं। अपना लाखों बर्ष का इतिहास रोचक 
होना ही चाहिये। परम्तु कोई निम्वित उत्तर देना सम्भव नहीं है | इतना 
ही कहा जा सकता है क्वि यदि सनुष्य किसी एक जगह से चारों ओर 
छिटके हैं तो उनको एक दूसरे से प्रथक हुए लाखों नहों तो पचासों 
हज़ार वर्ष तो अवश्य ही हो गये। इस समय इतना ही निम्।ित रूप 
से कहा जा सकता है कि मूल मे चाहे जैसे उत्पांच हुई हो मलुष्यमात्र 
की एक जावि है। 

परन्तु ऐसा होते हुए भी मलुष्य मलुध्य में कई प्रकार के भेद हैं । 
कुछ प्रत्यक्ष हैं, कुछ परोक्ष, कुछ एक ही शरीर में मिट जाते हैं, कुछ 
दो तीन पोढ़ा में दूर होते हैं; कुद्र के दूर होने की सम्भावना में भी 
सन्देह है। कुच्र भेद व्यक्ति व्यक्ति के विभाजक हैं, कुछ समुदाय समु- 
दाय के । आपस में विद्या, बुद्धि, धन आदि अनेक प्रकार के भेद होते 
हुए भी सब अंग्रेज़सब जम॑नो से भिन्न हैं। यहाँ जो वस्तु विभाजक है 
उसका नाम प्रथक्‌ राष्ट्रीयता है। इसी प्रकार और बातो के साथ राष्ट्र- 
भेद होते हुए भी सब मुसलमान सब ईसाइयों से भिन्न हैं क्‍योंकि दोनो 
समुदायों में सम्प्रदाय भेद है । ह॒ 

राष्ट्र और सम्प्रदाय की ही भाँति एक ओर विभाजक भी है जो 
इन दोनों से भी अधिक व्यापक है । जब एक अंग्रेज और एक हबशी 
से भेंट होती है, जब एक भारतोय और चीनी से सामना होता है, 
भारत में ही जब एक भारतीय ब्राह्मण या राजपूत किसी डोम 
या भील,गोंड से मिलता है, तो दोनों के चित्त में एक विचिन्न भाव 
उठता है। एक प्रकार के अजनबीपन का अनुभव होता है। दोनों ही 
एक से शिक्षित, एक से सम्पन्न, एक ही सम्प्रदाय के अनुयायी, एक ही 
राज के नागरिक हों, उनके सामाजिक और राजनीतिक विचार मिलते हों, 
फिर भी यह भाव नहीं जाता । यह बात केवल रंग के भेद से ही नहीं 
दोती । अमेरिका में ऐसे हबशी हैं जिनके कुल वहाँ आज १००-२०० 
वृष से रह रहे हैं । उनके और अप्रेरिका से अँप्रेश्ा के रंग में बहुत 
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कम भेद है। भारत के बहुत से ब्राह्मण क्षत्रियों का र॑ग गोंड भील के 
रंग से अधिक गोरा नहीं होता । फिर भी भेद का अनुभव होता है और 
खिचाव होता है। 


इस अनुभूति के कुछ कारण तो प्रत्यक्ष हैं। इनमें सब से पहिला 
स्थान रंग का है। कुछ मनुष्य--व्यक्ति ही नहीं वरन लाखों व्यक्तियों के 
समुदाय--गोरे होते हैं, कुछ गेहुँओं, कुछ पीले, कुछ ताँबे के रंग के, 
कुछ काले । यह ठीक है कि रंग का बहुत बड़ा सम्बन्ध देश के जल 
वायु से है । ठंडे देश में जाकर कालों का रंग भी कुछ खिल जाता है 
ओर उनकी सन्‍्तान धीरे धीरे गोरी हो चलती है; गरम देश में 
आकर गोरों का रंग भी सांवला हो जाता है और उनकी सनन्‍्तान भी 
धीरे धीरे काली होने लगती है। फिर भी रंग की ओर सब से 
पहिले दृष्टि जाती है । यूरोप के गोरे मनुष्य सभी रंगीन मनुष्यों 
को अपने से भिन्न और छोटा मानते हैं । इसका राजनीतिक 
कारण भी है | आज यूरोप वालो का एशिया और अफ्रीका 
पर आधिपत्य है। उनको डर है कि एक दिन इन महाद्वीपों के 
पीले गेहुओँ बादामी ओर काले आदमी स्वतंत्र हो जायंगे ओर गोरों से 
बदला लेंगे । पर इस राजनीतिक डर के साथ ही र॑ग-द्वेष स्वतंत्र रूप से 
भी वर्तमान है। अफ्रीका में बादामी रंग के अरबों के! काले रंग के हथ- 
शियो के प्रति ऐसा ही भाव होता है | यह्‌ बात हम भारत में भी देखते 
हैं। जो लोग प्रायः गोरे होते हैं बह उनके साथ जो प्रायः काले होतेंहें मे 
नहीं खाते । बादमी या गेहुँआँ या साँवला रंग तो गोरे रंग के उपस्रेद 
मान लिये जाते है परन्तु काला रंग तो नितान्त भिन्न समझा जाता है। 
काले रंग के साथ एक और बात हो गयी है। जिन लोगों ने संस्कृति और 
सभ्यता की उन्नति में भाग लिया है; जो दर्शन, साहित्य और विज्ञान 
के ज्षेत्रों में अपनी कतियाँ छोड़ गये हैं; जिम्होने जगदूव्यापी सम्प्रदायों 
का प्रवर्तेन किया है; जिनके हाथों स्थापित सम्राज्यों की गाथाओं से 
इतिहास के पन्ने भरे पढ़े हैं; जिनकी गोद में वह असिद्ध महापुरुष पल्ने 
जिनका प्रभाव करोड़ों मनुष्यों के जीवन पर पड़ा है, वह सब गोरे या 
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पीले या बादामी रंग के थे। भारतीय आपय्य, चीनी, मिश्री, यहूदी, अरब 
यूनानी, जापानी, इरानी, रोमन, तुके, अग्रेज़, ज मेन, फ्रांसीसी सभी 
प्राचीन, अवॉचोन और अधुनिक उन्नत राष्ट्र जिनका इतिहास मानव 
सभ्यता का इतिहास है इन्ही रंगों के भीतर आते हैं | यदि शुद्ध काले 
लोगों ने खतंत्र रूप से कभी उन्नति की थी तो इतिहास का वह अध्याय 
छुप्त है; कम से कम उसका ग्रभाव उनके पड़ो सिया पर नहीं पड़ा। अमे- 
रिका के ताम्रवर्ण बालों ने भी एक प्रकार की सभ्यता का विकात किया 
था। उनका देश छीन लेने पर भी यूरोपियनों को उनके लिए कुछ हृद्‌ 
तक आदर था परन्तु कालों की किसी सभ्यता का ऐतिहासिक प्रमाण 
नहीं मिलता । वह या तो जंगली अवस्था मे पाये गये या दूसरे रंग वालों 
के अधोन | इन बातों का ऐसा परिणाम निकला कि काला रंग अन्नति, 
अप्रगति, संड्रीणंता आदि का द्योतक हो गया ओर घृणास्पद हों 
गया । लोग काले रंग वालों को छोव और अपने से सबंथा भिन्न 
समभने लगे हैं । 


परन्तु र॑ंग अकेला नहीं रहता । उसके साथ और भी कई बाहरी 
विशेषताए पायी जाती हैं| कुछ लोगों की नाऊ चपटी होती है, कुद्ठ की 
आँखें छोटी और तिरछी होती हैं, कुछ के होठ मोटे होते हैं, कुछ के 
बाल ऊन जैसे होते हैं । हपशियों, अभाव शुद्ध काले रंग वालों, के होंठ 
मोटे ओर बाल ऊन जैसे होते हैं । पीले रंग वालों को नाक चपढी, 
आँश्ष छोटी और तिरत्ली और गाल पर की हड्डी उभरी होती है। जलन 
वायु के प्रभाव से रंग बदल जाने पर भी यह बातें रह जातो हैं। इस 
लिये पद्दिचान हो जाती है । हमारे देश में भोटियों का रंग अब पीला 
नहीं रहा है परन्तु ओर बातों में, अथोत्‌ नाक आँख की बनावट तथा 
गाल की हड्डी के उभार में वह अब भी चीनियों से मिलते हैं । 


ओर भी कई भेद हैं जिनका नरदेह शाल्ष मे विस्तार से अध्ययन 
होता है । यहां हम उनमें से कुछ का उल्लेख कर सकते हैं। एफ प्रमुख 
भेद्‌ का नाम है शियोेनाप | यदि किसी के सिर की लम्बाई के और 
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प्रदेशों के निवासियों के सिर की लंबाई अधिक होती है, कुछ की 
चौड़ाई । एक ही देश में पहाड़ों में रहने बाले प्रायः चौड़े सिर वाले और 
नगरों में बसने वाले प्रायः लम्बे सिर वाले होते हैं। इस प्रकार भिन्न 
भिन्न प्रदेशों के निवासियों के मस्तिष्क के आयतन और तौल में भी 
भेद हाता है । किसी का सम्तिष्ठ बड़ा और भारी, किसी का छोटा और 
हल्का, किसी का बड़ा ओर हल्का ओर किसी का छोट। और भारी 
हांता है। नरदेह शाख्रियों ने इन सब चीज़ों की तथा इनके अतिरिक्त 
ओर कई चीज़ों की जेसे उस कोण को जो नाक चेहरे के साथ बनाती 
है पूरों पूरी नाप तौल कर रक्खी है। इस प्रकार के भेदों के अस्तित्व 
को स्वीकार करना ही होगा । परन्तु बात यहीं समाप्त नहीं होती | बहुत 
से विद्वानों ने इनके आधार पर मनुष्य जाति को कई ठुकड़ो में बाँट 
दिया है। इन ठुकड़ो को उपजातियां ( अंग्रेज़ी मे रेसेज़ ) कहते 
हैं। प्र्येक उपजाति के शिरोनाप, मस्तिष्क आयतन, मस्तिष्क तौल, 
आँखों की बनावट इत्यादि का पूरा पूरा ब्योरा गिनाया जाता है । 
उपजातियां कितनो है, इसके विषय में मतभेद है। क्यूविअ्रर और 
- क्वान्रफाज़ ने ३, लिनियस और हक्सलेने ११, ब्लुमेनबाख ने 
५, बफॉनने ६, प्रिचडे हण्टर और पेशोलने ७, अगासिज ने ८, 
देसमूलाँ ओर पिकरिंग ने ११, हैकेल और स्युलर ने १२, सेण्ट 
बिंसेण्ट ने १५, हूँ ने १६, टोपिनाड ने १८, मार्दन ने ३२, ऋ्रॉशोड 
ने ६०, बर्क ने ६९ और ग्लिडन ने १५० उपजातियां गिनायी हैं । 
इससे यह तो स्पष्ट ही है कि यह विभाजन बहुत सुकर नहीं है। जिन 
गुणों को एक परिडत एक उपजाति का लक्षण मानता है उसी को 
दूसरा दूसरी उपजाति का लिंग मानता है। फिर भी कुछ उपजातियों के 
नामों को सभी लेते है । आय्ये, सेमेटिक, मप्नोल ओर हबशी प्रथकू 
उपजातियां है एसी धारण व्यापक है। यह धारणा केवल विद्वानों में 
नहीं, उनसे भी बढ़कर साधार- जनता में फेलो हुईं है. । प्रभावशात्री 
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राजपुरुष इस धारणा को पुष्ट करते हैं ओर अपनी नीति का अंग 
बनाते हैं । ऐसा माना जाता है कि 


( क ) उपजातियों के शारीरिक भेद इतने हद ओर अमिट हैं कि 
वस्तुतः ऐसा माना जा सकता है कि यह मनुष्य की प्रथक्‌ जातियां हैं । 
यदि यह उपजातियां पथरू पूर्व जों से नहीं भी उत्पन्न हुई हैं तो भी 
लाखों वर्षों तक प्रथक्‌ रहते रहते इनके पारस्परिक भेद स्थायी हो 
हो गये हैं । 

( ख ) उपजातियों में शारीरिक भेदों के साथ मानस भेद भी हैं । 
सब की बौद्धिक शक्ति न तो एक प्रकार की है न बराबर है। 


(ग॒) उपजातियों की संकरता से वंशलोप, पतन और सभ्यता का 
हास होता है । 

(घ ) एक उपजाति में दूसरी के गुण नहीं आ सकते और न 
कोई उपजाति अपने सहज गुणों का अतिरोहण कर सकती है । 

(७ ) निकृष्ट उपजातियों की संख्या बहुत है अतः सदेष इस बात का 
डर रहता है कि वह उत्कृष्ट उपजातियों को दबा लेंगी । सभ्य राष्ट्रों का 
यह कर्तव्य है कि उपजातिसंकरता को रोकें, उपजात्यन्तर विवाह न 
होने द, निरृष्ट उपजातियों को दबा कर रकखें ओर राष्ट्र के भीतर ऐसा 
शासन विधान रक़्खें जिससे वह लोग जो निक्षष्ट उपजातियों के हैं 
अधिकारारूद न हो जाय॑ । यह बातें उन लोगों को भी भत्नी लगती हैं 
हैं जो इनके वेज्ञानिक आधारो को समझने की ज्षमवा नहीं रखते। 
इससे उनके अभिमान को सहायता मिलती है ओर स्वार्थ की भी सिद्धि 
होती है। आज अमेरिका के संयुक्त राज की सम्य देशों में गणना है । 
धन है, विद्या है, लोकउंत्ात्मक शासन है परन्तु यह सब होते हुए भी 
लोग उन हबशियों के साथ जो वहाँ आज सो-डेढ़ सो वर्ष से रह रहे 
हैं बराबरी का बताव करने को तेयार नहीं है । ज़रा ज़रा सी बात पर 
हबशी मारे जाते हैं, अदालतो में उन्चके साथ न्याय नहीं होता | और 
इन सब बातों का एक मात्र कारण यह धारणा है कि हबंशी उपजाति 
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निकृष्ट है, यदि वह दबाकर न रक्खी गयी तो थोड़े दिनों में इतना 
फले फूलेगी कि गोरों को दबा लेगी, यदि गोरों के साथ यौन 
सम्बन्ध की अनुमति दी गयी तो गोरो का परबित्र रक्त दूषित हो 
जायगा । रक्तपंकरता को बचाने के नाम पर ही भारतीयों को द,क्षण 
अफ्रीका और आस्ट्रेलिया से दूर रक्खा जाता है। जमनी के नाज़ी 
शासकों ने इस प्रकार के विचारों को अपनी राजनीति का मुख्य अग 
बना कर जो विभीषिक मचा रक्खी है वह हमारे सामने है। यहूदी 
होना जमेनी मे महापाप है। जिन लोगो के शरीर मे दो या तोन पीढ़ी 
पहले का भी यहूदी रक्त बह रहा है वह बेचारे सभी नागरिक अधि- 
कारों से वज्चित कर दिये गये हैं । लाखों नर नारी दाने बिना मर रहे 
हैं। न जसनी मे रहने पाते हैं, न विदेश जा सकते हैं। उनका केवल 
यद्दी अपराध है कि वह यहूदी हैं और उनके अस्तित्व से जमनों के 
पत्ित्र नॉडिक रक्त के दूषित होने की सम्भावना है, ओर शुद्ध जमन 
आय्ये सभ्य लाब्जछित होती है। स्त्राथ, मूद्माह और राजशक्ति का 
यह संमिश्रण आजकल का एक भयावह हृग्विषय हे । 

यह उपजाति-विद्वेष बहुत पुराने समय से चला आता है। जब 
वैदिक काल के आध्यों का सप्रसिन्धव ( प्॑ाब ) देश के बाहर अनाय्यों 
से सामना हुआ तो उन्होंने भी वैसा ही अनुभव क्रिया जैसा आज यहूदी 
को देख कर जमन करता है। लड़ाई में अनाय्यों को नष्ट करने का 
प्रयन्लन किया, उनके ऊपर सब प्रकार के अपशब्दों को बौछ्दार की 
गयी | फिर भी उनकी संख्या इतनी थी और ब्यों-ज्यों आय्य लोग 
पूथ और दक्षिण की ओर बढ़े त्योंत्यों इतनी बढ़ती गती किन तो 
उनको आमूल नष्ट करना सम्भव था न उनको देश से निकाला जा 
सकता था | इसलिये आय्यों ने अपने लिये दी बन्धन बनाये। सह- 
निवास, सहभोज, विवाह -सभी बातो मे अनाय्यों का सम्पक सीमित 

% ऐसा यह मत है कि सब उपजातियों में आशय उपजाति श्रेष्ठ है और नॉर्डिक 
उसकी सब से शुद्ध शाखा है। जमनी, नावें, स्वीडेन ओर डेन्मार्क के रहने वाले 
नॉडि क माने जाते हैं । 


का० रे 
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ओर यथा-सम्भव निषिद्ध ठहरा दिया गया। इन बातों का एक मात्र 
उद्देश्य यह था कि आय्य रक्त पवित्र बना रहे और बहु संख्यक अनाय्यों 
से मिल कर आर्य्यों का व्यक्तित्व नष्ट न हो जाय । अव्यवस्थित ढंग से 
रहने वाले आय्य जो ब्रात्य कहलाते थे स्यात्‌ वह भी नगरवासी 
अनाय्यों से अच्छे समझे जाते थे। त्रेता काल में जब विन्ध्य को पार 
कर आय्ये लोग दक्षिण की ओर बढ़े तो वहाँ भी उन्हे अनाय्य मिले। 
यह लौग सभ्य थे, नगरों में रहते थे, इन पर आश्य सभ्यता की भी 
कुछ छाप पड़ चुकों थी। फिर भी आय्य लोग इनको अपने जैसा 
मनुष्य मानने को तैयार न थे । जिन्होंने साथ दिया वह वानर ( मनुष्य 
की भांति के प्राणी ) कहलाये, जिनसे शत्रुता थी वह राक्षस कहे गये । 
यदि वानर ओर राक्षस केवल राष्ट्रों के नाम होते तो कोई बात न थी 
पर इन लोगों का जो वर्णन किया गया वह ऐसा था कि उससे इनके 
भनुष्य होने पर पदों पड़ गया । आज तक करोड़ों हिन्दू ऐसा ही मानते 
हैं कि किष्किन्धा निवासी बन्दर भालू थे और लंका के रहने वाले 
विलक्षण प्रकार के प्राणी थे जिनके राजा के दूस सिर और बीस हाथ 
थे | आज भी कोल, भील, गोंड आदि के प्रति आय्योभिमानी ब्राद्म- 
णादि के मन में जो ए्थक्ता ओर अजनबी-पन का भाव उठता है उसकी 
तह में यही उपजाति विद्देष है । 


जो भाव इतना व्यापक है उसके वैज्ञानिक आधारों पर थोड़ा सा 
विचार करना आवश्यक है। जैसा कि हमने ऊपर देखा है वेज्ञानिक 
आधार मुख्यतः शारीरिक बनावट का भेद है । बनावट में भेद अवश्य 
है परन्तु उस भेद की बेसी व्याख्या नहीं की जा सकती जैसी कि अपनी 
अपनी उपजाति की प्रशस्ति गाने वाले करना चाहते हैं । 


यूरोप के कुछ भागों के लोगों के सिर लंबे होते है। उनकी लंबाई 
चौड़ाई से अधिक होती है। इन गदेशों में यह बात उठी कि उन्नत 
उपजातियों के सिर लंबे होते हैं। इससे एक पग आगे बढ़ कर यह 
बांत निकली कि जिन लोगो के सिर लंबे होते हैं वह उत्कृष्ट और जिनके 
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सिर चौड़े होते है वह निऊृष्ट उपजातियों के होते हैं । बस यहीं कठिनाई 
पड़ती है। कुछ उन्नत लोगों के सिर निःसन्दृह हंबे होते हैं परन्तु सब 
लंबे सिर वाले उन्नत नही हैं | इसके विरुद्ध यह भी देखा जाता है कि 
कई चौड़े सिर वाले समुदायों का भी सभ्यता के इतिहास में ऊँचा 
स्थान है । नगरों के निवासी प्रायः लम्बे सिर वाले होते हैं. परन्तु कही 
कहीं इसके विपरीत भी पाया जाता है । यह भी देखा गया है कि जल- 
वायु के प्रभाव से दो चार सौ वर्षों में सिर की लंबाई चौड़ाई में अन्तर 
पड़ जाता है। गाल की उभरी हड्डी जहाँ कुछ असभ्य या अधेसभ्य 
लोगों में पायी जाती है वहों डच जैसे आय्य माने जाने वालों में 
भी मिलती है | कुछ दिनो तक यूरोप में बसने पर चीनियों 
की ओर चीन मे बसने पर यूरोप वालों की आँखो में अन्तर पड़ 
जाता है। मस्तिष्क बुद्धि का स्थान है अतः मस्तिष्क के नाप तौल का 
बहुत बड़ा महत्त्व होना चाहिये पर यहाँ भी कोई सनन्‍्तोषजनक बात 
नहीं मिलती । यूरोपियन ओर हबशी के मस्तिष्कों के आयततनों में ६ 
से १० घन इंच का अंतर होता है. पर इससे यह नहीं कह सकते कि 
कम आयतनवाला छोटी उपजाति का है क्योंकि यूरोपियनों में ही 
पुरुष ओर ख््री के मस्तिष्को के आयवन में १२ से १३ बर्ग इंच का 
अंतर होता है। यह तो नहीं कहा जा सकता कि यूरोप मे पुरुष एक 
ओर खत्री दूसरी उपजाति की होती है। मस्तिष्क के तौल से भी कुछ 
ठीक बात नहीं निकलती | लंगूरों में ओराज् ओटांग का मस्तिष्क सबसे 
भारी होता है। इसका तोल लगभग ७००-८०० आम ( २८००-३२०० 
रत्ती ) होता है। आस्ट्रेलिया के आदिम निवासियों का मस्तिष्क इससे 
कुछ ही भारी, ९००-१००० ग्राम ( ३६००-४००० रत्ती ) होता है। उधर 
नाडिक यूरोपियन या उत्तर भारत के ब्राह्मणादि के मस्तिष्क का तौल 
लगभग १५०० आराम ( ६००० रची ) होता है। इससे तो यह अनुमान 
होता है कि आस्ट्रेलिया के निवासी सब से निक्रष्ठ और ६००० रा्ती 
बाले सबसे उत्करष्ठ है। परन्तु चीन का औसत सध्तिष्क तौल यूरोप के 
आओखसत मस्तिष्क तौल से अधिक है ओर उत्तरी ध्रव प्रदेश के रहने वाले 
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अधे सभ्य एस्किमों का मरितिष्क क्सी से भी कम नहीं है। लंबाई और 
उन्नति मे भी कोई संबंध नहीं मिलता । लंबे मनष्य भी जंगली हाते हैं 
ओर नाटे मनष्य भी सभ्य होते हें । 

जो लोग उपजाति भेद पर ज़ोर देते हैं वह केवल शारोरिक श्रेदों 
को ही नहीं, बोड्िक भेदों के अस्तित्व को भी मानते हैं । इस ज्षेत्र सें 
लिखने पढ़ने वाले गोरे ही रहे हैं अत. उनको ऐसा हो जँचा कि प्रायः 
स.रे उदात्त गुण उनमें और प्रायः सारे दुर्गण दूसरों मे हैं । जो गोरे हैं 
वह प्रतिभाशाली, विचारशील, सच्चरित्र, दयालु होते है, पीलों का 
मुख्य गुण क्ररता है, यद्यपि कुछ हृद तक बुद्धिमान्‌ वह भी होते हैं । 
कालों मे यदि कोई गुण है तो एक, उनकी कल्पना शक्ति तीत्र होती है 
ओर उनको संगीत से प्रम होता है | यह उदाहरण मात्र हैं । यही और 
इससे मित्रती जुलती बातें बड़े बिस्तार के साथ बड़ी बड़ी पोथियों में 
लिखी पड़ी हैं ओर आज भी लिखी जा रही है । यह प्रबल धारणा है-- 
आर इसका ज़ोरों से प्रचार किया जाता है--कि अनाय्य लोगों की 
बौद्धिक सम्पत्ति कम होती है। यदि आय्ये और अनाय्य लड़को को 
एक साथ पढाया जायगा तो साधारण चलते ज्ञान का तो अनाथ्य बहुत 
जल्‍दी संग्रह कर लेंगे और इस प्रकार आय्यों को पीछे धकेल कर 
उनकी जीविका भी छीन लेंगे परन्तु गणित, विज्ञान, दशेन आदि 
गम्भीर विषयों में वह आगे न बढ़ सकेंगे । अतः एक »रर तो ऐसे 
लड़कों की सुविधा के लिये शिक्षा की मय्योदा कम करनी होगी, दूसरी 
ओर विद्या और सभ्यता की प्रगति रुक जायगी। ऐसा कहा जाता है 
कि दक्षिणी अमेरिका में स्पेन और पुतंगाल से आये हुए आय्य कम 
हैं और आदिम निवासी तथा हबशी बहुत । इसीलिये उत्तरी अमेरिका 
के बराबर ही लबा चौड़ा और भौतिक सम्पत्ति से परिपूर्ण होते हुए 
भी दक्षिण अमेरिक्का प्रगति शील नहीं हे । यही भाव अव्यक्तहूप से 
भारत में देखा जाता है। जो लाग वर्ण॑ब्यवस्था के अनुयायी हैं. उनका 
यह दृढ़ विश्वास है कि यदि अन्त्यजों या अनाय्योँ को ऊँची शिक्षा दी 
भी जाय तो भो वह उन्नत नद्ही हो सऊते। उनके द्वाथों संध्कृति और 
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सभ्यता को तो क्षति पहुँच सकती है पर वास्तविक कल्याण न घनका 
होगा न दूसरों का.। 
यह बातें भी अपरिपक विकारों और मूढ़भाहों का परिणाम है । 
जो लोग आज उन्नत हैं वह कल बबंर थे, जो कल बबर थे वह आज 
उन्नत हैं। यूरोप भे सब से पहिले यूनान ने आगे पाँव बढ़ाया और 
अमर कीति स्थापित कर गया | उन दिनो शेष यूरोप जंगली था । आज 
उन्हीं जंगलियों के वंशज प्रगति में अग्नगण्य है, यूनन का इस क्षेत्र में 
कोई स्थान नही है । भारत और मिश्र पीछे पड़ गये हैं, जिनको इन्होंने 
सभ्य बनाया बह आगे निकल गये हैं । आज से तेरह सौ वर्ष पूर्व अरबों 
को कोई जानता न था; मुहम्मद के उद्य के थोड़े ही दिनो बाद उन्‍होंने 
संस्कृति के एक नये अध्याय की रचना की। शिवाजी के पहिले 
महाराष्ट्र और गुरूगोविन्द सिंह के पहिले पंजाब के जाटों के गुणों को 
कौन जानता था ? अतः ऐसा मानने का कोई पुष्ट भ्रमाण नहीं है कि 
कुछ लोगों मे उदात्त ओर कुछ में द्वीन बौद्धिक और अध्यात्मिक गुण 
अमिट रूप से बतसान हैं और एक के गुण दुसरे मे नहीं आ सकते । 
# यदि ऊपर की विवेचना ठीक है तो यह बात तो स्पष्ट हुई कि 
मनुष्यों मे एक दूसरे से स्वथा भिन्न शारीरिक बनावट तथा सानस 
शक्तियों बाली उपजातियां नहीं हैं। उपजातियाँ है ही नहीं, आर्य 
मंगोल, हबशी आदि विभाजन सर्वथा कृत्रिम है, ऐसा भी नही कहा 
जा सकता | यह भी प्रत्यक्ष देख पड़ता है कि सब मनुष्यों की 
सांस्कृतिक अवस्था एक सी नहीं है। और एक दूसरी बात और भी देख 
पड़ती है, यद्यपि अमिगान के मारे लोग उसे मानना नहीं चाहते । वह 
यह है कि यद्यपि कुछ भूभागो के निवासी प्रधानतया आय्य या प्रधान- 
तया मंगोल या प्रधानतया हबशी या अधानतया सेमेटिक हैं परन्तु बहुत 
से सभ्य देशों मे सैकड़ों वर्षों के भीतर उपजातियो में सांकय्य आ 
गया है। विशेषतः उन देशों के निवासी जहां कई बार विदेशी आक्रमण 
हुए हैं इस बात का दावा नहीं कर सकते कि उनमे किसी एक ही 
उपजाति को रक्तघारा बह रही है। भारत की तथोक्त ऊँची जावियाँ 
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चाहे कितना भी अभिमान करें पर उनको आकृतियां और इतिहास 
पुकार पुकार कर कहते है कि वह सांकय्यदोष से बची नहीं है । 
उपजातियों मे जो प्रत्यक्ष भेद हैं उनका कारण भी कुछ होना 
चाहिये । जब यह बात निश्चित है कि मनष्यमात्र की जाति एक है तो 
फिर उपजातियों की उत्पत्ति इसी प्रकार हुई होगी कि लोग एक दूसरे 
से बहुत प्राचीन काल मे प्रथक्‌ हो गये । सब के पूषज एक रहे हों या 
अनेक और सब आदिम मनष्यों का जन्म किसी एक प्रदेश विशेष में 
हुआ हो था युगपत्‌ कई प्रदेशों में परन्तु बहुत दिन हुए मनुष्य अलग 
अलग टोलियों मे बँट गया। यह बेंटवारा कब हुआ ठीक नहीं कहा 
जा सकता | पृथ्वी पर कई बार भौगर्भिक उपद्रव हुए है, ऋतुविपय्यय 
हुआ है । जहाँ आज ठंड पड़ती है, वहाँ कभी गर्मी पड़ती थी; जहाँ 
आज गर्मी है कभी वहाँ वर्फ बिछी थी। जहाँ समुद्र है वहाँ स्थल था, 
जहाँ स्थल है वहाँ समुद्र था। फिर भी अलग हुए ४०-५० हज़ार वर्ष 
तो हुए ही होंगे, क्योकि १०-१२ हज़ार वर्ष पहिले तो प्रथक उप- 
जातियों बन चुकी थीं | 
कुछ लोग बर्फीले प्रदेशों में जा पड़े, कुछ मरुभूमि में बसे, कुछ 
/भूमध्यरेखा के पाश्ववर्ती गम प्रदेश मे रहने लगे, कुछ को घास वाले 
लंबे लंबे मैदान मिले, कुछ ने अपने को समुद्र से घिरा पाया। इन सब 
जगहों से एक सी परिस्थिति न थी--जीवन संग्राम का स्वरूप अलग 
अलग था। प्रकृति से तो सबंत्र ही लड़कर रोटी छीननी थी परन्तु 
प्रकृति का चेहरा सर्वत्र एक सा न था। जंगल, मैदान, बफे, मरुस्थल्ी 
समुद्रतट मे अलग अलग प्रकार के शत्रुओं का सामना करना पड़ता 
था, परिस्थितियों के अनुकूल ही मन॒ष्यो की शारीरिक और मानस 
शक्तियों का विकास हुआ। किसी को शारीरिक श्रम अधिक करना 
पड़ता था, किसी को शरीर के साथ बुद्धि से भी अधिक काम लेना 
प्रड़वा था । कोई धूप से सुलस कर अकम्मण्य हो गया, किसी का बर्फ 
और ठंडी हवा के मारे नाकों दम था। जो लोग भाग्य से ऐसी जगह 
पड़े जहाँ ऋतु श्री उम्र न था और भोजन भी सुप्राष्य था उनको प्रह 
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नक्षत्र की क्रीड़ा देखने का भी अवसर था और जगत्‌ के रहस्यों के 
विषय में सोचने को भी प्रवृत्ति होतो थी। इस प्रकार परिस्थितियों ने 
हज़ारों वष मे इन प्रथक्‌ टोलियों के कुछ गुणों को जगा और कुछ को 
दबाकर तथा इनके अवयवो के गठन में अपने अनुकूल परिवत्तन करके 
इनको प्रूथक्‌ उपजातियो का रूप दे दिया। ब।जरूप से सब मे सभी 
गुण होते हुए भी, कुछ ऐसे गुण सुप्त हो गये जिनकी उस परिस्थिति 
में कोई उपयोगिता न थी। इन्ही बातों ने उपजातियों के इतिहासों को 
विभिन्न बना दिया । हिसाच्छन्न उत्तरीय ध्रुव प्रदेश या अफ्रीका के तप्त- 
बालुकऋामय प्रान्तों में किसी उच्चकोटि की सभ्यता का उदय होना 
आश्चय्य की बात होती | यह ऐसे भूभाग हैं ही नहीं जहां दर्शन, 
विज्ञान, कला, साहित्य, के लिये चित्त को स्फूर्ति मिल सके । मनृष्य 
अपने को जीवित रख ले यही बहुत है। यहाँ बड़े बड़े राज्य या 
साम्राज्य भी नहीं स्थापित हो सकते थे। यही सब बातें हैं जिन्होंने 
हज़ारों वर्षों मे उपजातियों को एक दूसरे से निवान्त भिन्न बना दिया। 
किसी उपजाति का जीवन देवलोक से टक्कर लेने लगा, किसी का 
शिकारी पशुओं से थोड़ा ही ऊपर उठ पाया । 


४ अब इनमें से किसी को उत्कृष्ट और किसी को निम्ृष्ट कहने के 
पहिले उत्कषे का अर्थ भी समझ लेना चाहिये । साहित्य, कला, विज्ञान, 
दर्शान अच्छी चीज़ें हैं । यह जीवन को सुन्दर, सुखद बनाती हैं, इनकी 
सहायता से हम कम से कम कुछ देर के लिये अपने दुःखों को मूल 
जाते हैं और विराद के साथ अपने एकात्य का अनुभव करते हैं। 
ज्ञान में स्वयं एक प्रफार का आनन्द है; फिर बह हमें परिस्थितियों को, 
बातावरण को, जीतने में सहायता देता है। इसलिये आज मनुष्य 
भूगर्भ में, समुद्र के जल के नीचे, आकाश में, ठंडे देशों भे, गरम देशो 
में, स्वच्छुन्दवा से आता जाता है और प्रकृति के ऊपर विजयी होता 
है। यहाँ बैठे बैठे करोड़ों कोस दूर की बातें जान लेता है, कई हज़ार 
कोस पर रहने वालों से बात कर लेता है । यह बातें निःसन्देह उपादेय 
हैं और उत्कर्ष की बोधक हैं। जिन लोगों में यह पायी जाती हैं, 
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जिन्होंने इनफ्े आविष्िफार और प्रवार में सशयता दिया है, वह 
निःसन्देह उत्कृष्ट है। पर एक और बात है। जो प्राणी अपने वाता- 
बरण के अनऊूल नही होता वह उस वावावरण के लिये निद्धष्ट है। 
समुद्र की मछली मीठे जल के लिये ओर नदी की मछली समुद्र के 
लिये निऊृष्ट है। इस दृष्टि से विचार किया जाय तो प्रत्येक उपजाति 
उस वातावरण के लिये जिसमे उसको जीवत नित्रोह करना था ठीक 
थी । यदि ऐसा न होता तो वह कब की नष्ट हो गयी होती | एक वाता- 
वरण में रहने वाले दूसरे वातावरण मे कष्ट पाते, रह द्वी न पाते । इस 
दृष्टि से तो वह वहाँ के लिये निकृष्ट थे। गरम अफ्रीका का रहने वाला 
श्रुव प्रदेश के लिये निक्रष्ट, भव प्रदेश का निवासी अकोक़ा के लिये 
निऊट था| हजार वेज्ञानिक साधनो के होते हुए भी ठंडे यूरोप के रहने 
वाले गरम देशो में नहीं पन्रपते। उनऊझो बढुत से रोग घेर लेते हैं, 
शरीर और मत्तिष्क की शक्तियोँ क्षोण दो जाती हैं, बहुधा तो दो तीन 
पीएिियों में बंश का लोप हो जाता है। इसो प्रकार वह उपजातियाँ जो 
जंगल पहाड़ों मे बढ़ी थीं सभ्य वातावरण के लिये अनुकूल न थीं या 
यो कहिये कि सभ्य वातावरण उनके अनुकूल न था। उनमें से कुछ तो 
नष्ट ही हो गयीं, उनमें एक आदमी भी न बचा। कश्यों का शारीरिक 
आर नैतिक पतन हो गया । हम लोग जो हज़ारों वर्ष से सभ्य बाता- 
बरण में रहते आये हैं उनको अपनी तुलना मे निश्ष्ट भले ही कहे 
परन्तु यह उनके साथ एक प्रकार का अन्याय है। यदि उनको भी 
अवसर मिले तो उनके भी वह गुण जो हज़ारों वर्षों से काम से न 
आने के कारण प्रसुप् हो गये हैं जागरित हो उठें और वह भी सभ्य 
आर संस्कृत कहलाने के अविकारी बन जाय॑ । परन्तु यदि हम उनको 
यकायक अपने मुकाबिले में ला खड़ा करेंगे तब तो वह नहीं ठहर 
सकते । बौद्धिक, नेतिक, आध्यात्मिक, सभी दृष्टियो से बह निदर्ृष्ट पाये 
जाय॑ंगे। हज़ारों वर्ष की मैल एक दिन में नहीं घुल्ल सकती परन्तु 
जीवन संघकषे में कितनो को धोने का अवकाश द्वी नही मित्रता । 
संकरता के दोष भी इसी कारण होते है। जिनकी सांध्कतिक 
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अवस्था एक सी है, जिनके शरीर ओर मस्तिष्क मिलती जुलती परि* 
स्थितियों भे काम करने के अभ्यस्त हैं, उनमें विवाह होने से कोई हानि 
न होगी, चाहे वह किसी देश के रहने वाले हों ओर किसी उपजाति के 
हों । परन्तु जिनकी सांस्कृतिक अवस्थाओं मे बहुत अन्तर है उनका 
विवाह सचमुच अनमेल विवाह है। प्राचीन काल में जैसे विवाह प्रति- 
लोम' कहलाते थे वह अनमेल विवाह की पराकाष्ठटा रहे हों परन्तु 
आज भी ब्राह्मण ओर गोंड भील डोम का विवाह, कुलीन भारतीय 
या यूरोपियन और हबृशी का विवाह, कम अनमेल नहीं है । 
ऐसे विबाह अच्छे नहीं होते | इनसे जो सन्तान होती है वह या 
तो दो तीन पीढ़ियों मे निवंश हो जाती है या दुबेल और रोगी होती 
है। ऐसा न भी हुआ तो उसमे संस्कृत पूवंज के गुण दब जाते हैं 
निरृष्ट पूजज के गुण ऊपर आ जाते है । यदि ऐसे बहुत से विवाह हो 
जाय॑ तो सभ्यता और संस्क्राति को क्षति पहुँचने की काफी सम्भावना 
है| ऐसे विवाहों से जो सनन्‍्तान होगी उसमे अपने असभ्य पूषजों से 
क्ररता, भोतिकता, रूढ़िपएता और अपने सभ्य पूबजों से कुटिलता, 
चातुय्य और स्वार्थपरता आ जायगी: न उसमें असभ्य पूबजों की सादगी 
रह जायगी, न सभ्य पूवजों की विचारशीलता और पधम्मंबुद्धि। अतः 
ऐसे विवाह कदापि श्रेयस्कर नहीं हो सकते | इस कहने का यह 
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“प्रसज्ञत इस बात को फिर दुहराता हैँ कि उपजातिद्रेष बड़ा भयावह भाव 
है। आज कल इसमें झूठे विज्ञान की पुट मिल गयी है। यदि यह श्राकृतिक हो तो 
भी किसी प्रकार यह सिद्धि नहीं होता कि इसका होना श्रेयस्कर है। मनुष्य ने 
अपनी प्रकृति को, अपने स्वभाव को, दबा कर ही उन्नति की है। इसी का नाम 
संयम है । उपजातियो के अनावश्यक भेदो की मिटना है, उनको एक सांस्कृतिक 
स्तर पर ले आना है । नाक आंख की आकृति में भेद रहे तो उससे कोई हानि नहीं 
होती । जब तक यह भाव रहेगा कि एक भनुष्य दूसरे मनुष्य से प्रकृत्या ऊंचा है तब 
तक संघ रहेगा, अशाति रहेगी। आर्य, सेमेटिक, मंगोल, हबशी सब ही मनुष्य 
जाति के अंग हैं ओर इनकी एक दूसरे के निकट लाने में ही जगत का कल्याण 
है। इस सम्बन्ध में उनका ही जो आज सभ्य ओर संस्कृत है दायित्व है। यदि 
अभिमान में पड़ कर उन्होंने दूसरो को कुचलने का प्रयास किया, जैसा कि हो रहा 
है, तो घोर अनथे होगा । 


( १८ ) 


तात्पय्ये नहीं हे कि कोई सदा के लिये उल्दष्ट है; अभिप्राय केवल इतना 
है कि जब तक संस्कृति भेद है तब तक सांकय्य बचाना चाहिये और 
सब को ऊपर उठाने का प्रयत्न करते रहना चाहिये। आज से कई 
हजार वर्ष पहिले यह अदेश दिया गया था ऋृणुध्वम विश्वमायथेम्‌-- 
विश्व को आय्य बनाओ | 


दूसरा अध्याय 


आपशय्ये उपजाति 


जैसा कि मै पहिले अध्याय में लिख चुका हूँ; उपजातियो की कोई 
एक प्रामाणिक ओर निश्चित सूची नही है । विविध विद्वानो ने विविध 
तालिकाएं तैयार की है । इससे कोई आश्चय की बात नहीं है। उप- 
जाति की कोई ठीक! परिभाषा ही नहीं है जिसको कसोटी मान कर 
मनुष्यो का विभाजन किया जा सके | यदि किसी एक रंग के साथ एक 
प्रकार की आँख और नाक ओर मस्तिष्क का नित्य सम्बन्ध होता तब 
तो बात सरल होती पर ऐसा होंता नहीं। गाल की उभरी हड्डी कई 
प्रकार के मस्तिष्कों के साथ पायी जाती है ; एक ही शिरोनाप वालों 
में कई प्रकार की आँखें और नाकें मिलती हैं । कोंई विद्वान एक अंग 
को महत्ता देता है, दूसरा उसको गौण मानता है । इसी लिए मिन्न भिन्न 
प्रकार से विभाजन हुआ है। पर चाहे कोई तालिका ली जाय उसमें 
आधय्य उपजाति का उल्लेख अवश्य मिलेगा | 

नाम तो आता है परन्तु आय्य किसे कहना चाहिये इस सम्बन्ध 
मे मतभेद रहा है और है। सचमुच कोई आपय्ये उपजाति है इस ओर 
पहिले पहिले आज से लगभग १५० वे पहिले ध्यान गया। उन दिनो 
कलकत्ते मे सर विलियम जोन्स संस्कृत पढ़ रहे थे। उनको पढ़ते पढ़ते 
यह देख पड़ा कि संस्कृत कई बातों में शरीक, लेटिन, जमेन और 
केल्टिक से मिलतो है । यह विलक्षण बात थी हीगेल के अनुसार एक 
नयी दुनिया मिल गयी । इस भाषासाम्य का एक ही कारण समझ 
में आता था । अति आचीन काल से कोई भाषा रही होगी जो अब 
कहीं बोली नहीं जाती। उसी से यह सब विभिन्न भाषाएँ निकली 
होंगी, जैसे संस्कृत या आ्राकृत से हिन्दी, मराठी गुजराती आदि 


( २० ) 


आधुनिक भारतीय भाषाएँ निकली हैं । सर विल्वियम जोन्स ने तीन 
ही चार भाषाओं के साम्य पर खियाल किया परन्तु बाद भे देखा 
गया तो बीसों भाषाएं संस्कृत से मिलती पायी गयी। यदि हम 
भारत से पश्चिम चढें तो पहिले पश्तो फिर बढूची फिर इेरानी 
( फ़ारसी ) मिलेगी | यह तीनों प्राचीन ज़ेन्द से भिकली है। जेन्द 
संस्कृत से बिल्कुल ही मिलती है| फिर रूस ओर बल्गारिया की स्लाव 
भाषायें, आधुनिक यूनानी और इटालियन, जर्मन, फ्रेच्च, अंग्रेज़ी, 
डच, डेनिश, पुतगाली आदि यूरोप की प्रायः सभी प्रचलित भाषाएं 
है। आय: इस लिये कहता हूँ कि तुर्की, फिनी और हंगरी की 
मग्यार भाषाएं इस सूची के बाहर हैं । इसका तात्पयय्य यह निकला 
कि प्राचीन साहित्यिक भाषाओं मे संस्क्रत, जेन्द, भ्रीक और लेटिन 
ओर आजकल की ग्रचलत्रित भाषाओं में इन्हीं चारों से निकली 
बंगला, गुजराती, हिन्दी, मराठी, पश्तो; ईरानी, रूसी, जर्मन, ,फ्रोच्च, 
अंग्रेज़ी, इटालियन, स्पैनिश, पुतंगाली, डच, आफ़िकान एक दूसरे से 
मिलती हैं और मिलने का एक ही अथ हो सकता है कि इनका उद्गम 
एक ही जगह से हुआ है। हमारे ऐश में तो लोग यही सममभते हैं कि 
संस्कृत ही सब का स्रोत है परन्तु ऐसा मानने के लिये कोई प्रमाण 
नहीं है । संस्कृत अपने समय की सहृश भाषाओं की माता नहीं, बहिन 
दी होगी | यह हो सकता है कि चूकि उसका साहित्य सबसे पुराना 
है इस लिये वह व्याकरण के नियमों मे जल्दी बैँध गयी और 
इसी लिये उसका रूप आदि भाषा से ओऔरो की अपेक्षा अधिक 
मिलता है । 


ऊपर भाषा की जिस समता का उल्लेख किया गया है. वह इतना 
स्पष्ट है कि जो इनमे से दों तीन भाषाओं को पढ़ेगा उसका ही ध्यान 
उधर जायगा। बहुत से संज्ञा शब्द सब में है, कई धातु और स्वेनाम 
भी थोड़े ही उल्लट फेर के साथ मिलते हैं । बीच की भाषाओं को 
छोड़ दीजिये, संस्कृत, ईरानी और अंग्ज्ञी को ही लीजिये । नमूने के 
तौर पर थोड़े ही उदाहरण पसय्याप्त होगेः-- 
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संस्क्कत इरानी अंग्रेज़ी 

पितृ पिदर फाद्र 

मातृ मादर मद्र 

आत बिरादर त्रदर 

दुहिति दुख़र डादर 

पद्‌ पा फ्‌ट 

गो गाव काड 

हु 2 कर 

भू बू( दन ) बी 

अस्‌ अर-हस्‌ (तन | गुद्ध रूप नही सिलता 
इज़ (है) मे विद्य- 
मान है | 


यह तो बहुत थोड़े से शब्द हैं। ऐसे सेकड़ों शब्दो की सूची बन 
सकती है । शब्दों के अतिरिक्त ग्रीक, लेटिन, ज़ेन्द और रस्कृत का 
व्याकरण भी समान था । आजकल तो इनसे निकली हुई भाषाओं का 
व्याकरण सवत्र सरल हो गया है| 

परन्तु यदि उत्तर भारत से लेकर बीच के कुछ भागों को छोड़कर 
पश्चिसी यूरोप तक के निवासी ऐसी भाषाओं को बोलते हैं. जो 
किसी समय किसी एक ही भाषा से निकली थी तो यह प्रश्न स्वभावतः 
उठता है कि ऐसा केसे हुआ ? इस प्रश्न का उत्तर भी स्वाभाविक 
रीति पर एक ही हो सकता था ओर वही उत्तर दिया भी गया | यही 
समझ सें आया कि भाषा साम्य का कारण यह हे कि किसी समय 
में इनके पूवेज एक थे। कई विद्वानों ने इस मत को पुष्ट किया। प्रोफे" 
सर मैक्सम्युलर के शब्दों मे, एक ऐसा समय था जब कि भारतीयो, 
इरानियो, यूनानियों, रोमनों, रूसियों, केल्टो ( वेल्स और पश्चिमी 
फ्रांस के निवासी ) ओर जमनें के पूवंज एक ही बाड़ों में ही नही, 
एक ही छव के नीचे रहते थे । उनको यह बात पूर्शरूपेण प्रमाणित 
प्रतीत होती थी कि अंग्रेज सिपाहियो की धमनियों में वही रक्त 


( २२ ) 
बहता है जो साँवले बंगालियो के शरीर में बह रहा है । उनकी राय 


में कोई भी निष्पक्ष जूरी यह निरःय दे देगा कि हिन्दू , युनानी और 
जमन एक ही वंश में उत्पन्न हुए हैं। मैक्सम्युलर बहुत बड़े विद्वान 
थे। उनके पीछे जो लोग इस क्षेत्र मे आये उनकी बिद्वत्ता की भी प्रतिष्ठा 
थी। भाषा साम्य ऐसी प्रत्यक्ष बाव थी कि उससे मुँह नही मोड़ा 
जा सकता था । फलतः यह एक सबमान्य सिद्धान्त बन गया कि 
यह लोग जिनकी भाषाएँ संस्कृत-हेरानी-पक-लेटिन की साठ स्वरूपा 
पुरानी अज्ञात भाषा से निकली हैं किसी समय एक ही जगह रहते थे 
अथोतू इनके पूर्वज एक थे। जब यह ल्लोग दूसरे देशो में फेले तो 
काल के प्रभाव से, जलवायु के प्रभाव से तथा दूसरे लोगों के सम्पक में 
आने के कारण भाषाओं से अंतर पड़ गया और बढ़ता ही गया, यहाँ 
तक कि उसने साम्य को दबा दिया है। इसको दूसरे शब्दों भे यों कहेगे 
कि यह लोग एक हद्वी उपजाति के हैं। पहिले पहिले यह विचारधारा 
जमनी-इंगलैणड से फ्रेली । वहाँ के लोग लंबे और गोरे होते हैं, आँखे 
बड़ी होती हैं, नाक सुन्दर होती है। पुरानी मूर्तियों के देखने से प्रतीत 
होता है कि पुरान यूनानी भी लंबे और सुन्दर होते थे। बेदिक काल 
के आय्यों का जो वणन मिलता है उससे विद्त होता है. कि वह भी 
छंबे, गोरे, सुडोल शरीर वाले थे | बस इन्हीं आधघारों पर इस उप- 
जाति की शारीरिक बनावट का एक चित्र बना लिया गया। भारत, 
यूनान, रोम, वर्तमान यूरोप सभी सभ्य है, और अपने को दूसरो की 
अपेक्षा संयमी, सुशील, सदाचारी सममभते हैं | इससे यह भी तय हो 
गया कि इस उपजाति ने एथ्वी पर सभ्यता और संस्कृति फेलायी और 
ज्ञो लोग इसमें उत्पन्न होते है वह दूसरों की अपेक्षा नैतिक, बौद्धिक 
ओर आध्यात्मिक गुणों में अच्छे होते हैं। विद्वानों का यह मत 
सामान्य जनता को भी बहुत भाया। यूरोप के लोग आज तो जगढ्ठि- 
जयी, जगदूगुरु हैं ही, उनको यह जानकर बड़ा सन्तोष हुआ कि 
उनका यह उत्कर्ष आकस्मिक नहीं वरन्‌ नेसगिक है ओर उन्नति उनकी 
नसो में बहती है । भारत के पश्डितो को तो यह बात कुछ पसन्द नहीं 
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आयी कि उनकी ओर यूरोप के स्लेच्छों की वशपरम्परा एक ही है। 
उन्होने इस ओर विशेष ध्यान भी नहीं दिया। परन्तु साधारण पठित 
हिन्दुओं को यह बात अच्छी लगी । राजनीतिक दृष्टि से अंगरेज़ो: के 
दास होने के कारण उनको इसीमे सनन्‍्तोष हुआ कि वंशरृष्ठया हम 
अपने प्रभ्ुुओं से अभिन्न है। अंग्रेज सिपाही की ठोकरो से घायल 
साँवले बंगाली के लिये यही धन्यसान्यता का विषय था कि वह अपने 
एक निकट सम्बन्धी के हाथों पिटा था। इस प्रकार लोकाश्रय पाकर 
यह सत खूब फेला । 
दो बातें रह गयी। एक तो इस उपजाति के लिये ठीक नाम देना, 
दूसरे यह निश्चय करना कि यह पहिले कहाँ रहती थी और बहों से 
कब उसके टुकड़े अलग अलग हुए। भाषा के नाम पर ही उपजाति का 
नामकरण किया गया । आदि भाषा को कुछ लोगो ने पहढिले 
इण्डो-यूरोपयन ( भारत-यूरोपीय ) कहा | यह नाम बहुत व्यापक 
न्‍यक। दूसरा नाम इंग्डो-जमंन (भारत-जमंन ) सोचा गया, 
इसलिये कि यह सब खोज जम॑नी से ही आरम्भ हुई और जसेन 
विद्वान्‌ अपनी भाषा को ग्रधानता देना चाहते थे। परन्तु इसी कारण 
से यह नाम दूसरो को नापसन्द्‌ हुआ । इसके पहिले इस भाषा के लिये 
संस्कृतिक नाम भी सोचा गया था पर यह भी बहुत ही संकीर्! प्रतीत 
हुआ। क्योकि इससे दूसरी शाखाओं की अपेक्षा संस्क्ृव का महत्त्व 
बढ़ गया। अन्त में आय्य ( यूरोप मे, आय्यनत ) नाम अचलित हुआ । 
आरम्भ मे यह नाम संस्कृत-जेन्द और इनसे निकली भाषाओं के लिये 
रक्खा गया था पर अब यह पुरानी मत भाषा के लिये प्रयुक्त हो गया । 
इसी प्रकार उपजाति भी इण्डो-यूरोपियन, इण्डो-जमेनिक, कॉकेशियन" 
आदि नामों के धीरे धीरे छोड़ती हुई अब आय्थ कहलाती है । 
आय्य उपजाति के आदिम निवास स्थान के बारे से भी बड़ा 
शाख्राथ रहा। भारतीय परिडत तो यही मानते है कि आय्यों का घर 
अनादि काल से भारतवष का उत्तरीय भाग, हिमालय और. विन्ध्य 
तथा पूरब पच्छिम के समुद्रों के बीच का भूभाग कि जिसमे अश्माव्ते 
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ओर आसय्योवर्त आ जाते हैं, रहा है। यूरोपीय विद्वानो सें से अधि- 
कांश ने मध्य एशिया को यह महत्त्व दिया | उनकी राय में यहीं से 
आर्य उपजाति की टुकड़ियाँ दक्षिण, दक्षिण-पू् और पच्छिम की 
ओर फैली | कुछ लोगों ने यूरोप में ही उस स्थान को ढंंढू निकालने 
का प्रयत्न किया परन्तु मध्य एशिया-वाद के आगे यह लोग ठहर न 
सके । लोकमान्य तिलक ने यह दिखलाने का प्रयत्न किया कि आय्यों 
का मूल निवास आज से लगभग दस हज़ार वर्ष पहिले उत्तरीय 
प्र॒व प्रदेश में था।आज कल छुछ लोगों का मत है कि आये लोग 
इराक़-बैबिलन से चारो ओर फेले । यही इस पुस्तक का मूल विषय 
है, अतः आगे के अध्यायो में हम इस पर विस्तार से विचार करेंगे। 
भाषा की सहायता से आंय्य उपजाति के तत्कालीन जीवन के 
सम्बन्ध मे भी कुछ अठकल लगाया जा सकता है। विद्वानों ने इस 
ओर काफी विचार किया ओर बहुत सी रोचक बातें निकाली | हम 
यहाँ दो तीन उदाहरण ही दे सकते है । इन सभी भाषाओं मे लड़की 
के लिये जो शब्द आया है वह संस्क्षति के दुहिए ( दुह्ठिता ) से मिलता 
है । दुहित ढुह धातु से निकला है। इसका अथ है दूहने वाली। इससे 
यह अनुमान होता है कि उन दिनो गऊ दूहने का काम लड़की के सपुददे 
था । गऊ के लिये सब में मिलते हुए शब्दों का पाया जाना यह बतलाता 
है कि वह लोग गाय पालते थे। ग्यौस्‌ ( द्योः थावा ) दिव धातु से 
निकलता है । इस धातु का अथ है चमकना । इसी धातु से देव निकला 
है। यौस्‌ भ्रीक मे ज्यूस रूप से पाया जाता है ओर इन सभी भाषाओं 
मे दिव, यूस, दियस , देव आदि मिलते-जुलते शब्द पाये जाते है। 
थः पितर ज्युपिटर हो गया । इससे यह सिद्ध होता है कि आयये लोग 
अपने उपास्यों को चमकते शरीरो वाला मानते थे। द्वार, दर, डोर 
बतलाते है कि उनके घरो में दरवाज़े होते थे। बैलों के कन्धों पर जो 
जुआ रक्‍खा जाता है उसे संस्कृत मे युग कहते ६। वह शब्द थुग, 
जुग, योक आदि रूपों में बराबर मिलता है और यह बतलाता है कि उन 
दिनों भी जानवर जोते जाते थे। जानवर को पशु कहते है। पशु वह 
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है जो पाश से बाँधा गया हो, यह पशु शब्द पेऊस, पेसस, फीह, फेह 
आदि रूपों में पाया जाता है और यह बतलाता है उन दिन पशु पाले 
जाते थे, सम्भवतः जंगली जानवर फँसा कर बॉधे जाते थे | लोगों की 
सम्पत्ति का अनुमान उनके पशुओं की सख्या से होता था | ऋषिमुनियों 
का ऐसा हो वर्णन मित्रता है । लैटिन में भो यही पेस >पेकप्त धन का 
पय्योय हो गया । जिसके पास जितने पशु, उसके पास उतना ही घन, 
यही भाव था। संस्कृत का नो शब्द नाव रूप मे मिलता है और यह 
बतलाता है कि वह लोग पानी में नाव चलाते थे। नाव खेने के डॉडे को 
संस्कृत में अरित्र कहते हैं। यह शब्द भी अरु, ओर आदि रूपो में 
मिलकर इस मत को पुष्ट करता है कि जहाँ वह लोग रहते थे वहाँ जल 
था ओर नाव चलती थी। कपड़ा बुनने को संस्कृत में वय्‌ कहते हैं । 
यही शब्द्‌ बाफ, वीव आदि रूपों में मिलता है ओर यह बतलाता है कि 
उस समय कपड़ा बुना जाता था । 

जैसे कुछ शब्दों के अध्तित्व से कुछ बातों का अनुमान किया जाता 
है बेसे ही दूसरे शब्रे के अभाव से भी कुछ अटकल लगाया जा 
सकता है । परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये क्रि अभाव के आधार पर 
जो तक खड़ा होता है. वह अध्तिल्रमूलक तक के बराबर पुष्ट नही 
होता । यदि पेट के लिये इन खब भाषाओं में समान शब्द न मिलें तो 
इससे यह अनुमान तो नहीं क्रिया जा सकता कि उन प्राचीन आय्यों 
के शरीर में पेट होता ही न था। फिर भी यदि शेर या हाथी के लिये 
समान नास नही मित्रते या पत्थर के लिये एक शब्द नहीं मिलता तो 
ऐसा अनुमान करने का अवसर है कि सम्भवतः उस प्रदेश मे यह पशु 
न होते थे और आर्य लोग पत्थर के घरों में न रहते थे। इसी प्रकार 
के और बहुत से अनमानों से बड़ी बड़ी पुस्तकें भरी पड़ी हैं । विषय 
बड़ा ही रोचक है ओर अभी इस दिशा में बहुत शख्लोज का अब- 
काश है । 

परन्तु इस सारी इमारत की नींव में जो कल्पना है. वही विवाद का 
विषय है । भाषाओं के साम्य को देखकर यह मान लिया गया कि उन्त 
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भाषाओं के बोलने वालों में भी साम्य रहा होगा ओर फिर साम्य के 
परिचायक लिंग ढेंढ़े जाने लगे। पर यह बात केसे मान ली जाय कि 
जिन लोगो की भाषा एक है. उनके पूवज भी एक थे ? आज जो लोग 
हिन्दी बोलते है उनकी विषमता प्रत्यक्ष है। धीरे धीरे हिन्दों भारत की 
राष्ट्रभाषा तो बन दी रही है, करोड़ों मनुष्यों की मातृभाषा होती जा 
रही है । उसमें फोल भील गोंड आदि जंगली और अध-जंगली लोगों 
की बोलियो के शब्द भलत्रे ही मित्र जायें पर उन वोलियों को उसने दबा 
दिया है। अरबी के बहुत से शब्द तुर्की, इेशनी और भारतीय भाषाओं 
में मिल गये है पर इन भाषाओं के बोलने वाले अरब नही हैं । सबसे 
बड़ा उदाहरण तो अंग्रेज़ी का है । आज इस भाषा को केवल्न अंग्रेज ही 
नहीं वरन प्रथ्वी के अनेक प्रदेशों के निवासी बोलते हैं. जिनकी भाषा 
के सिवाय अंग्रज़ों से कोई भी समता नहीं है। भाषा के साथ साथ 
अंग्र जो के खानपान, वेष-भूषा आदि की भी नकल की जाती है पर 
नक़ल करने वाले अंग्रेज़ो से स्वथा भिन्न हैं। यदि भाषा मात्र को 
समता देखकर कोई इन सबको एक मान ले और फिर इनमें एकता के 
' लक्षण दूंढ़ने लगे तो उसे छुछ बातें तो मिल द्वी जायंगी पर उसका 
विभाजन निराधार और कृत्रिम होगा । भाषा और सभ्यता के बाहरी 
' ध्याउम्बर के एक होने से वंश की एकता सिद्ध नही होती । 


इससे यह बात निकली कि जब तक दूसरे पुष्ठ प्रमाण न मिले तब 

तक यह बात नहीं कही जा सकती कि उत्तरी भारत से लेकर पश्चिमी 
यूरोप तक प्रायः एक ही उपजाति के लोग बसे हैं। और सच तो यह है 
_कि कोई दूसरे पुष्ट प्रमाण मिलते भी नहीं। जो मिलते हैं वह इसके 
कुछ विरुद्ध ही जाते है। यह बात प्रायः निर्विवाद रूप से सिद्ध हो चुकी 
है कि पश्चिमी यूरोप में रहने बालों का एक बड़ा भाग किसी ऐसी उप 
जाति का वंशज है जो वहाँ उत्तर अफ्रीका से गयी थी। अतः अब 
ऐसा तो माना नहीं जाता कि कोई एक उपजाति थी जिसकी सन्‍्तान 
इतनी फेल गयी है। जमनी के शासक दुरामह वश अपने को भल्ले ही 
आय्य कहे परन्तु विद्वनो का बहुमत यहो है कि आय्ये नाम उन्हीं 
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लोगों के लिये उपयुक्त है जो भारत के बेदिक काल के आरय्योँ तथा 
प्राचीन पारसियों ( इरानियों ) के पूजज थे। जो आय्य उपजाति थी 
उसकी दो ही निश्चित शाखाएं हुईं । एक वह जिसका सम्बन्ध भारत 
से हुआ, दूसरा वह जिसका सम्बन्ध इरान से हुआ | पहिले की भाषा 
संस्कृत, दूसरे की जेन्द या पहलबी थी | पहिले का धम्मअ्ंथ वेद, दूसरे 
का अवेध्ता है। क्रिसी समय यह दोनों एक थे इसके तो शतशत 
प्रमाण हैं । इनमे से कुछ का उल्लेख आगे के अध्यायों में होगा । 

परन्तु कोई बहुप्रसवा आय्ये उपजाति रही हो या न रही हो, एक 
ही उपजाति के वंशज हज़ारों कोस में फेले हों या न फेले हो, यह तो 
स्पष्ट है कि वह भाषा जिसे सुबिधा की दृष्टि से मूल आय्ण भाषा 
कहना ठीक होगा, इतने विस्तृत प्रदेश मे फेली। संस्कृत, ज़ेन्द, भ्रीक 
ओर लैटिन इसकी साहित्यिक लड़कियाँ है और आज यह किचित 
विक्षव रूपो में मद्रास छोड़कर प्रायः समस्त भारत, अफगानिस्तान, 
ब गचिस्तान, दरान तथा प्रायः समध्त यूरोप, अमेरिका और आस्टरे- 
लिया में बोली जा रही है। अमेरिका और आस्ट्रेलिया मे तो यह 
पिछले तीन चार सौ वर्षों में पहुँची है परन्तु यूरोप मे तो यह कई 
हज़ार वर्ष पहिले पहुँच गयी थी । यह वात केसे हुई, इसफा कोई उत्तर 
होना चाहिये । 

एक भागा दूसरे देश नें या तो उपनिय्रेश बजाने से जाती है या 
जीतकर राज्य स्थापित करने से। व्यापार के द्वारा भी भाषा का प्रवार 
हो सकता है। अब यदि यह सिद्ध है कि बहुत बड़ी संख्या में आय्य 
लोग जाकर सारे यूरोप मे नहीं बसे तो उनकी भाषा केसे फैली ! 
इसका भी कोई प्रमाण नहीं है क्रि किसी समय बलवान ओर चिर' 
स्थायो आय्य साम्राज्य यूरोप में स्थापित हुए । बहुत से हिन्दू वो ऐसा 
मानते हैं कि युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ के पहिले अजेनादि ने दिग्विजय 
करके सारे भूमण्डल को जीव लिया था। अब इसका कोई प्रमाण तो 
हमारी जनश्रतियों के सिवाय कहीं मिलता नहीं। फिर यदि यह बात 
ख़च भी हो तो महाभारत को ५ हज़ार वर्ष हुए और यूरोप में आपय्य 


( २८ ) 


भाषा स्यात्‌ इसके पहिले पहुँच चुकी होगी । कम से कम पाणडवों के 
द्ग्विजय का कोई स्थायी प्रभाव तो नहीं ही पड़ा । महाभारत के युद्ध 
में जो नरेश सम्मिलित हुए थे उन सबके राज्य भारत में ही थे। अत 
यदि भारत के बाहर के देश जीते भी गये तो उनसे जो संबंध स्थापित 
हुआ वह तत्काल टूट गया । इतने से यहाँ की भाषा विजित देशो में 
नहीं फेल सकती थी । 

पर यह भी निश्चित है कि प्राचीन काल में भी मारत का सम्बन्ध 
दूर दूर के देशों से था। यहाँ के व्यापारी दूर दूर तक जाते थे। इरान 
का तो सम्बन्ध और भी विस्तृत था। इरानी व्यापारी भूमा्ग से भी 
दूर दूर तक आ जा सकते थे और अपना माल दूर दूर तक पहुँचा 
सकते थे । कुछ तो आय्य भाषा इस प्रकार जा सकती थी और गयी 


भी होगी। 
सम्भावना इस बात की है कि आय्यों की कुत्च ठुकड़ियाँ अवश्य 


इधर उधर फैलीं। उनका आदिम स्थान चाहे जहाँ रहा हो वहाँ दे” 
समय समय पर कुछ लोग निकले ओर इधर उधर फैले । वह जिस देश 
में गये वहाँ उन्होंने अपनी बस्तियों बसायी। कहीं तो उन्होंने अवसर 
पाकर आदिम निवासियों को अपना दास बना लिया, कहीं उनमें धीरे 
धीरे मिल गये । किसी जगह उनकी संख्या मूल निवासियों से अधिक 
रही होगी, बहुधा कम | वह अपने मूल निवास से प्रुथक्‌ होने के पहिले 
ही सभ्यता की ओर बढ़ चुके थे। पशुओं को पालते थे, घर बनाते थे, 
कपड़े बिनते थे ओर सीते थे, धातुओं से काम लेते थे। इसलिये वह 
अपने पास पड़ोस के बबरों से अधिक सभ्य ही नहीं जीवन संग्राम के 
"लिये अधिऊ सन्नद्ध थे। जहाँ उनकी संझया कम थी वहाँ भी उनकी 
संस्कृति की घाक बैठ गयी । इसलिये आय्य भाषा सबंत्र फेल गयी। 
परिस्थिति के अनुसार कहीं उसका रूप प्रायः शुद्ध रहा, कहों उसमें 
न्यूनाधिक पूर्वप्रचलित भाषाओ के शब्द मिले | 

आय्य लोग अपनी भाषा ही नहीं, अपनी संस्क्रति भी ले गये । 
उनकी विचारशीली भी फेल्न गयो। उनकी देवसूची मे विजितों के 


( २९ ) 


स्थानीय देव देवी भी आ मिले और जितना ही आय्य लोग अपने मूल 
स्लोत से दूर पड़ते गये उतना ही अधिक स मिश्रण होना स्वाभाविक भी 
था परन्तु उनकी अपनी कथाओं, गाथाओं ओर देवमालाओं को ही 
प्रधानता मिली । यह बात हम भारत में ही देखते हैं । प्राचीन वेद्कि 
धम्मे के साथ कर प्रकार के भूत, भेरव, शीतला, विनायक, पिशाच, 
पशु, पत्ती, पेड़, नदी आदि की पूजा इस भांति मिल गयी है कि यदि 
उसको निकालने का प्रयास किया जाय तो लोगों को प्रतीत होगा कि 
सनातन धम्म का ही मूलोच्छेद किया जा रहा है। परन्तु इन सब 
पूजाओं पर वेदिक उपासना को ही प्रधानता है और सब पर बेदिक 
आय्य संस्कृति की छाप है। इसी तरह दूसरे देशों में भी आय्यों ने 
यथासम्भव अपनी चीज़ों की रक्षा की पर उनमें बहुत कुछ संमिश्रण 
दोना अनिवाय्य था | 

यदि इस दृष्टिकोण को सामने रक्खा जाय तो जिसे हम आय्य 
उपजाति का इतिहास कहते हैं वह बस्तुतः आय्ये संस्कृति का इतिहास 
है और जब हम इस बात का अन्वेषण करते हैं कि आय्य उपजाति 
का मूलनिवास कहाँ था और वह वहाँ से कब निकली तो वस्तुतः हम 
यह जानना चाहते है कि आय संस्कृति का मूलनिबास कहाँ था और 
कब था। यह असम्भव नहीं है कि विशेष परिस्थितियों ने ऐसे लोगों 
को जो आज कल की अधेबैज्ञानिक प्रणाली के अनुसार भिन्न उप- 
जातियो के व्यक्ति होगे एक जगह ला रक्खा ओर उन्होंने मिलकर उस 
संस्कृति को विकसित किया जिसे आयम संस्कृति कहते हैं । पीछे से 
इसके आधार पर आय्य उपजाति की कल्पना की गयी । 


तीसरा अध्याय 


मध्य-एशियाबाद 


जैसा कि में पहिले अध्याय मे लिख चुका हूँ आय्यों के आदिम 
निवास के विषय में कई मत हैं। कुछ लोगो का तो यह कहना है कि 
यह स्थान यूरोप में था। उनकी राय है कि यूरोप के उत्तर में यूराल 
पहाड़ से लेकर अतत्ान्तिक महासागर तक जो लंबा मैदान है उसी 
आय उपजाति और उसकी साषाओ का विकास हुआ । इसमें न बहुत 
गर्मी है न सर्दी है, न बीच में ऊंचे पहाड़ हैं, न मरुभूमि है, न अभेद्य 
जंगल हैं । यहीं से शाखाएं निकल निकल कर चारों ओर फेैलीं | इस 
मत की पुष्टि मे यह बात भी कही जाती है कि यह यूरोप के आय्यों 
की कई शाखाओं के बहुत निकट है ओर चूंकि एशिया की अर्पेत्ता 
यूरोप में अधिक आय्य बसते हैं. इसलिये सम्भावना यह है कि वह 
लोग यहीं से पूष की ओर गये होगे । 

इस मत के प्रवर्तक क्यूनों थे। कुछ और लोगों ने भी इसका सम- 
थन किया । यूरोप मे आर्यों का जन्म सानना यूरोपवालो के भौगोलिक 
अभिमान की दृष्टि से भी लोगों को जचने की बात थी पर यह बहुत 
चला नहीं । अधिकांश यूरोपियन विद्वानों ने यही माना कि आस्ये 
लोगों का घर मध्य एशिया में थां। आज भी जब कि दूर तक फेली 
हुई आय्य उपजाति का अस्तित्व अमान्य हो गया है, पश्चिम में मध्य 
' एशियाबाद का ही बोलबाला है। भारत में भी सकोरी तौर पर इसे ही 
स्वीकार कर लिया गया है और पाठशालाओं में इसी की शिक्षा दी 
जाती है। इसका प्रतिपादन मैक्र्सम्युलर तथा भाषा विज्ञान के अन्य 
कई परिडतों ने किया था। 

इस मत का मूल आधार यह है कि चूँकि आय्य उपजाति (या 
आय्य संस्कृति ) का सबसे अधिक परिचय हमको वेद और अवेस्ता 


( ३१ ) 


से मिलता है और च्‌ंकि इन दोनों प्रंथों से यह स्पष्ट है कि जिन लोगों 
के यह ग्रंथ हैं उनका बहुत दिनों तक साथ रहा है. और एक ही इति- 
हास रहा है अतः आदिम स्थान किसी ऐसी जगह रहा होगा जो वेद 
ओर अवेस्ता की भाषा बोलने वालों अथोत्‌ संश्कृत और जेन्द बोलने 
वालों के निकट पड़ता हो । यहीं से एक शाखा इरान गयी होगी, दूसरी 
भारत आयी होगी । तीसरी शाखा पश्चिम की ओर निकल पड़ी होगी 
ओर शुद्ध रूप में या मार्ग में अनाय्यों से मिलती मिलाती यूरोप पहुँची 
होगी । 

अब उनको इस जगह की खोज हुईं। प्राचीन आय्य गऊ पालते 
थे, पशु चराते थे, खेती कम करते थे, ऐसा इन परिंडतों को वेदादि से 
तथा समान शब्दों को मिलाने से अतीत हुआ था । इसलिये वह आदिस 
स्थान लंबा मैदान होना चाहिये था । ऐसा विदित होता है कि उन दिलों 
वर्ष की गणना हिमों से होती थी। हिम नाम जाड़े का है। यह शब्द 
प्रीक आदि में भी मिलता है। यदि सौ वर्ष कहना हुआ तो सो हिम 
कहा जाता था | पीछे से शरदूऋतु के ढ्वारा गणना होने लगी । सो वर्ष 
को शरदः शतम्‌ कहने लगे । संध्या करते समय लोग नित्य ही शरद: 
शतम्‌ के लिये स्वस्थ और सुखी होने की प्रार्थना करते हैं. । ऋग्रेद में, 
जो वेद का प्राचीनतम भाग है, हिम का ही प्रयोग प्रायः आता है । 
उदाहरण के लिये यह मंत्र देखिये :-- 

तंद्दी यावि द्रविद््‌ सब उतयो येना स्वथ ततनात्र नेँरमि | 
इृद सुमे मरुतो हय॑ता वचो यस्य तरेम तरसा शत हिमा। || 
( ऋक्‌ ५--५४, १५ ) 


इस मंत्र में 'शर्तं हिसाः तरेम” कहा गया है । इसका भाष्य है 'शत 
संवत्सरम्‌ जीवेम '--सौ बरस जिय । इसका अथ यह है कि उन दिनों 
एक जाड़े से दूसरे जाड़े तक के काल को साधारण बोलचाल में एक 
बष कहते थे । इससे यह प्रतीत होता है. कि वहाँ सर्दी बहुत पड़ती थी । 
पीछे से जब वह कम ठण्डे प्रदेश में आये तो हिम की जगह शरत्‌ से 


( ह२ ) 


साल गिनने लगे । आज कल कभी कभी बरसात से साल गिनने क! 
द्स्तूर हे । 

चूंकि नावों का ज़िक्र है इस लिये वहां ऐसा पानी भी रहा होगा 
जिसमें नाव चल सके । घोड़ों का बार बार ज़िक्र आता है । लोग धोड़ों 
पर सवारी भी करते थे और रथ मे भी जोतते थे। ऋग्वेद १-१६२, १२ 
में पक वाजिनम्‌, पके घोड़े, के खाये जाने का भी संकेत है। यज्ञ में 
अश्व भार कर देवों को श्रर्पित किया जाता था और फिर खाया जाता 
था । पेड़ों मे अश्वत्थ ( पीपल ) का ज़िक्र है परन्तु बठ का नहीं ' आम 
का भी नाम नहीं आता। ओषधियों में यव ( जब ) का ज़िक्र है और 
सोम की प्रशस्ति में तो सैकड़ों मंत्र और गाथाएं भरी पड़ी हैं । 

इन बातों को सामने रखकर यूरोपियन विद्वानों की समझ में यह्‌ 
आया कि मध्य एशिया मे ही यह सब बातें मिलती हैं। हिन्दूकुश 
पहाड़ के उस पार कास्पियन समुद्र के नीचे पामीर पवत की उपत्यका 
है । वहां सर्दी भी पड़ती है, यह सब पशु भी मिलते हैं और पाले 
जा सकते हैं। ऐतिहासिक काल में यहाँ से निकल कर शक्र आदि 
कई उपजातियों ने दूसरे देशों पर आक्रमण किया भी है। यह प्रान्त 
भारत और इंरान दोनों ओर जाने के लिये सुबिधा देता है और यहां 
से योरोप भी जाया जा सकता है। अतः यही प्रदेश आय्यों का मूल 
स्थान मान लिया गया । 

इस कटपना में एक बात से सहायता मिली ।' पारसियों के धम्मम्रंथों 
से कुछ लोग ऐसा संकेत निकालते हैं कि अहुरमजद ( असुर महत्‌- महा 
असुर- ईश्वर ) ने पहिली मानवस्ृष्टि बाल्हीक प्रदेश में की। यह 
बैकट्रिया प्रान्त वक्षु नदी के तट का प्रदेश है और फरात नदी तक चला 
जाता है। इस प्रकार यह मध्य एशिया में ही है । परन्तु इसके 
विपरीत यह बात पड़ती है कि वेढों में इस प्रदेश का कहीं उल्लेख नहीं 
है। वेदों में तो सप्तसिन्धव देश की ही महिमा गायी है| यह देश 
सिन्धु नदी से लेकर सरखती तक था | इन दोनों नदियों के बीच में 
कश्मीर ओर पजाब आ गये । कुभा नदी का भी जिक्र आता है । इसका 


( हरेरे ) 


नाम आज कल काबुल है । इससे यह प्रतीत होता है. कि अफगानिस्तान 
का वह भाग जिसमें से काबुल नदी बहती है आय्यों के देश मे था। इसकी 
पुष्टि इस बात से भी होती है कि गान्धार का भी उल्लेख है। ऋग्वेद के 
प्रथम मण्डल के १२६ वे सृक्त का सातवां मंत्र, 'रोमशा गन्धारीणा मिवा- 
विकाः गन्धार की भेड़ों की भाँति रोयें वाला उपसा देकर यह बतलाता 
है कि आय्य लोग गन्धार की बड़ी बालों वाली--छंबे झून वाली--शेड़ों 
का उपयोग करते थे । वेदों में कही भी इस बात का संकेत नहीं मिलता _ 
कि आय्य लोग सप्र सिन्धव गे कही बाहर से आकर बसे थे। सप्त- 
सिंधव के भुख्य भाग को ही उस समय ब्द्माषिदेश नाम दिया गया जब 
आये लोग और पूव ओर दक्षिण की ओर अथात्‌ गंगा-यमुना के 
अन्तवद में बढ़े। परन्तु बेदो मे, विशेषतः ऋग्वेद मे, तो यही सप्तसिन्धव 
उनका घर प्रतीत होता है, वह इसके बाहर न तो कही बसे जान पड़ते है, 
न कही बाहर से आये प्रतीत होते हैं। ऐसी दशा में अवेस्ता की केवल 
*हंक'गाथा के संद्ग्धि अर्थ के आधार पर निर्णय नहीं हो सकता। 
अवश्य ही उस गाथा का कुछ अर्थ होना चाहिये- हम इस प्रश्न पर 
आगे विचार करेगे-परन्तु वेदो में बाहर से आने का उतलेख न होना 
उपेक्षणीय नहीं हो सकता । 
एक ओर विचारणीय बात है | यदि यह मान लिया जाय कि सब 
आपय्य मध्य एशिया में रहते थे तो वह उसे छोड़ कर इतस्तत: क्यो 
चले गये ? इसका कोई कारण नहीं बतलाया जाता । कहा यह जाता है 
कि उनके मन मे ऐसी ही प्रवृत्ति उठी | यह कोई उत्तर नहीं है। 
यदि संख्या बढ़ जाने ओर खाद्य वस्तु कम हो जाने से उनकी टोलियां 
बाहर निकलती तो कुछ तो घर पर रह ही जाते। यह आश्चय्य की 
बात है कि वह प्रदेश जो आय्यों का आदिम निवास बतलाया जाता है 
स्वतः पूर्णतया आय्येशून्य हो गया । 
देखना यह है कि कोई और भी ऐसा भूभाग है या नहीं जहां वह 
सव बातें मिलती हों जिनका वेद ओर अवेश्ता में समान रूप से वर्णन है 
ओर जिसके विषय मे ऊपर किये हुए आक्षेप भी चरितारथ न होते हों । 
ख्ा० प्‌ 


शोथा अध्याय 


सप्तसिन्धव देश 


इस प्रश्न पर और विचार करने के पहिले उचित प्रतीत होता है 
कि उस देश का जिसको वेदिक आय्ये अपना घर समभते थे कुछ 
वर्णन कर दिया जाय । वर्णन भी उन्हीं के, अथात्‌ वेद के, शब्दों में 
होना चाहिये | जब भारतीय आय्ये लोग अपने श्रंथो में कही ओर से 
आने की ओर रंकेत नहीं करते--ओर यह स्मरण रखना चाहिये कि 
वेद पृथ्वी की सब से पुरानी पुस्तक है--तो फिर जो कोई भी मत 
स्थापित किया जाय उसको यह देखना पड़ेगा कि वह वेदों के साथ भी 
साम%»स्य कायम कर सकता है या नहीं । 

सप्तसिन्धव आय्याँ को बहुत ही प्यारा था । यहां ही उनकी संस्कृति 
का विकास हुआ। ऋग्वेद के श्रथम मण्डल के ३२ वें सूक्त में कहा 
गया है, 

इ न्रभ्यानुवीयाणि प्रवोव यानि चकार ग्रथमानि वज्ञी 
अथोत्‌ में उन पराक्रमशील कार्यों का वर्णन करूँगा जिनको इन्द्र ने सब 
से पहिले किया । इसके पीछे के २४ मंत्रों में यह वणन है। संक्षेप में 
यह बतलाया गया है कि इन्द्र ने अहि को मारा । अहि कहते तो हैं सर्प 
को । इस अहि का नाम भी दिया है । यह वही वृत्र है जिसकी पुराणों 
में वृश्नासुर के नाम से लम्बी कथा आयी है। विलक्षण बात यह' है कि 
यहां उसके लिये दिव शब्द का प्रयोग हुआ है | इससे यह प्रतीत हुआ 
कि वह इन्द्रादि का सजातीय था और ग्रकाशुमान्‌ शरीर बाला था। 
उसका एक विशेषण आया है प्रथमजांमहीनाम--जो अहियों में सब से 
पहिले पेदा हुआ । इन्द्र ने इस अहि को अपने वज्च से मारा । 
असायक मधवा दत्त वज्महत्रेन प्रधमजामहीनाम 
(ऋक १-- १३२, ३ )। 


( २५ ) 


बत्र के मरने पर क्या हुआ: - 
दास पत्नीरहिगोपा अतिष्ठच्िरुद्धा आप: परिनिव गाव। | 
अपाम्‌ बिद्ममपिहित यदाशीद्वत्र जघल। अपतदवार ॥ 
अश्व्योवारो अभ्वसादिन्द्र ऱकेयन्ता ब्रत्यहग्देव एक: | 
अजयोगा अजय: शूर सोमगवासजः सर्तवे सप्त सिन्धूप्‌ ॥ 
( ऋक्‌ १--३३-- ११,१२ ) 
अर्थात्‌; उसके द्वारा रक्षित जो उसकी पत्निया, जलधारे, थीं उनका द्वार 
जिसको उसने बन्द कर रक्‍्खा था खुल गया ओर वह मुक्त हो गयीं। इन्द्र ने 
गौओं को जीता, सोम को जीता और सससिन्धुओं के प्रवाह को मुक्त कर 
दिया । 
इस गाथा मे, निरुक्त के अनुसार, जल से भरे हुए बादलों का 
गरजना, उन पर बिजली का कड़कना, उनसे जल धारा का फूठ पड़ना 
ओर फिर उस जल का सप्रसिन्धुओं (सातों नदियों ) में प्रवाह रूप से 
"गिरणा--यही दृग्विषय वर्णित है। अहि शब्द बादल के लिये प्रयुक्त 
हुआ है । यहां पर दो बातें विचारणीय हैं | बादल से निकली हुईं जल- 
धारा से नदियों का सर्वेत्र ही पोषण होता है परन्तु मंत्र ने सप्तसिन्धु 
( सात नदियों ) का ही माम लिया है। उसकी दृष्टि मे इनका ही महत्त्व 
है | दूसरी बात यह है कि सूक्त के प्रथम मंत्र के अनुसार यह इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम है। इसका अथ यह हुआ कि जहां तक आय्यों की स्मृति 
काम करती थी, जहां तक उनकी जनश्रुतियां थी, वहां तक यह इन्द्र के 
वीय्ये का पहिला निद्शेन था। आर्य्यों की स्मथृति बहुत पुरानी थी इसमें 
कोई सन्देह नहीं । ऋग्वेद की भाषा की ग्रोढ़ता यह बतलाती है कि वह 
गंवारों की बाली न थी वरन्‌ कई हजार वर्षों के परिष्कार के बाद 
अपने तत्कालीन रूप को पहुँची थी | फिर जब बेदिक ऋषि अपने से 
भी पहिले काल की ओर संकेत करत हें तो निःसन्देह ही वह हमको 
बहुत पीछे की ओर ले जा रहे हैं। ऋग्वेद के प्रथम मंडल के प्रथम 
सूक्त का दूसरा मंत्र कहता है : 
अग्नि; पूर्वेमिछ॒पिमिरीड़यो नूतनेरुत 


( ४६ ) 


अप्िि की उपासना नूतन ऋषि भी फरते हैं और पूव ऋषि भी 
करते थे । ऐसे ही ओर शी कई मंत्रों में अपने से पहिले के ऋषियो का 
ज़िक्र है। अतः यह संकेत बहुत काफी पुराने काल की ओर होगा, दो 
चार सो वर्ष तो 'नूतन के ही अन्तगंत हो सकता है। तो उन पू्च 
ऋषियों को भी इन्द्र का कोई इस वृत्रतध से पुराना विक्रम ज्ञात न था । 


वेद्मंत्रो का समय क्‍या है इस विषय में भी बहुत मतभद रहा है । 
यूरोपियन विद्वान तो आज से प्रायः ३५००--४००० बष से पीछे जाने 
को तैयार नहीं थे । अब भी उनसे से कई इसी के लगभग या कुछ थोड़ा 
सा ओर पीछे जाते हैं। बहुत पहिले तों एक कठिनाई यह थी कि 
बाइबिल के अनुसार सृष्टि को कोई ८००० ब्ष हुए | फिर तो मनुष्य के 
विकास का सारा इतिहास इसी काल के भीतर घटाना था । अब यह 
आपत्‌ तो टल गयी। भूगभवेत्ता करोड़ों वर्ष की बात करते है पर 
यूरोप वालों ने अपने लिये कुछ दीवारे खड़ी कर ली है, उनके बाहर 
निकलने में उनको कठिनाई होती है। एक दीवार मिश्र की सभ्यती है 
जिसके अवशेष हमको विशालकाय इमारतों के रूप मे मिलते हैं । इसका 
इतिहास अब से लगभग ६००० ध५ के भीतर का है। कोई दूसरा देश 
अपने इतिहास को इससे भी पीड ले जा सकता है यह मानने में जो 
आयास पड़ता है उसको कुछ यूरोपियन विद्वान नही सह पाते। लोक- 
मान्य तिलक ने यह दिखलाया है कि वेदों के कुछ मंत्रो मे ऐसे संकेत 
हैं जिनसे वह लगभग १०,००० वर्ष पुराने प्रतीत होते हैं । 

यहाँ पर हम उनके तके का दिग्दशन मात्र करा सकते है। भगबदू- 
गीता क दशम्त अध्याय में जहों श्रीकृष्ण ने अजन से अपनी विभूतियाँ 
बतलायी हैं. यह ज्छोकार्ध आता है :-- 


मासानाम मार्यशीपोंउहम, अूतू्ां कुझ्ुमाकरः | 
में महीनों में मार्गशीर्ष हूँ और ऋतुओं में वसन्‍्त | 


बसन्त को तो ऋतुराज कहते हैं। उसका विभूतियो में गिना जाना 
तो स्वाभाविक है. परन्तु सार्गशी्ष की कोई विशेषता श्रममझ में नहीं 


( ३७ ) 


आती । किसी ठीकाकार ने इस ओर ध्यान नहीं दिया। लोकमान्य 
तिलक तथा कुछ और विद्वानों का खियाल इस ओर गया ओर बहुत 
खोज के बाद वह इस परिणाम पर पहुँचे कि ऋग्वेद के कुछ मंत्रों की 
रचना" ऐसे समय में हुई थी जब बसनन्‍्त सम्पात मगशिरा नक्षत्र में 
होता था | यह आज से लगभग ६,५०० वे की बात है। इस सम्बन्ध 
में ऋवेद के तृत्तीय मण्डल के ३९ वे सूक्त के २२े मंत्र का यह कथन 
भी ध्यान देने योग्य है :-- 
दिवश्चिदा पूष्या जायमाना विजाशविविंदथे शस्यमाना | 
भद्रा व्ाण्यर्जना वस्ाना सेयमस्मे सनजा पिश्याथी। ॥ 

अर्थात्‌ वेद के मंत्रों को बहुत प्राचीन काल मे पूवंज लोग गाया 
करते थे और वह तभी से चले आ रहे हैं । इससे यह बात निकली कि 
यदि कुछ मंत्र ६,५०० वर्ष पुराने हैं तो छुछ इससे बहुत पुराने हैं.। 
ऋग्वेद के दशम मंडल के ८९ वें सूक्त को वृषाकपि सूक्त कहते है । 
कुछ लोग उसको १८,००० वर्ष पुराना मानते हैं। इसी प्रकार ऋग्वेद, 
दशम मण्डल के ८० वें सूक्त का १३ वॉ मंत्र १७,००० वर्ष का पुराना 
मान! जाता है। इन मंत्रो का पुरानापन इनमे दिये हुए ज्यौतिष संकेतो 
से निश्चित किया जाता है। जैसे ऋक्‌ १०-८५, १३ इस श्रकार है :-- 

सूर्याया वहतु: आगात्सवितायमवार्जत | 
अधासु हन्यन्ते गावोजुन्योः पर्यद्यते ॥ 

पिछली पक्ति का अर्थ है मघा नक्षत्र मे सूथ्य की दी हुईं गोएं 
सोमग्रह ले जाने के लिये फाल्गुनियों में ( पूषा तथा उत्तरा फास्गुनि 
में ) दश्डो से प्रताड़ित होती हैं । बस यही ज्यौतिष आधार इस मंत्र के 
रुचनाकाल का पता देता है। 





# हिन्दू लोग वेद को अपौरुषेय मानते हैं. अथात उनका करता कोई मनुष्य 
नही है । वह ईखर कृत और अनादि है। फिर भी यह तो वेदमंत्रों के देखने से 
ही स्पष्ट है कि सब मंत्र एक ही समय के नही हैं। ऐसी दशा में 'रचना काल से 
तात्पय उस काल से होगा जब वह मंत्र पहिले पहिले किसी ऋषि के द्वारा आवि- 


भूत हुआ । 


( शे८ ) 


इन बातो से यह निष्कष निकलता है कि वेदों के रचयिताओं की 
जनश्रुति तथा स्मृति काफी लंबी थी फिर भी उनका यह कहना था कि 
बृत्र को मार कर सप्त सिन्धुओं में जल को प्रवाहित कराना इन्द्र का 
प्रथम पराक्रम था । इससे यह स्पष्ट है कि इनको किसी भी दूसरे देश 
की स्थृति नहीं थी। 

सप्तसिन्धव देश की सातों नदियों के तास थे सिन्धु, विपाशा 
( व्यास ), शुतुद्रि या शतद्वु ( सतलज ), वितस्ता ( मेल्रम ), असिक्ती 
( चनाब ), परुष्णी ( रावों ) और सरस्वती। इन्हीं सात नदियों के 
कारण इस ग्रदेश का नाम सप्तसिन्धव पड़ा था । इसके अतिरिक्त और 
भी नदियों थी। सरस्वती के पास ही दृषद्ठती थी। सिन्धु में तृष्ठामा, 
सुसतु, रसा, श्वेती, कुभा गोमती, मेहत्न और क्रम गिरती थीं । सिन्धु 
का नाम सुषोमा और विपाशका आर्जिकीया भी था। ऋकू १०-७५,५ 
में गंगा यमुना का नाम भी आया है पर यह नामोदेश सात्र है। इससे 
इतना ही प्रमाणित होता है कि मंत्रकार को इनका पता था। यों ग्रह 
सप्रसिन्धव के बादर थीं । 

आज कल हिन्दुओं में गल्ला और यमुना का महत्त्व है। गंगा का 
माहात्य अन्य सभी नदियों से बढ़ा चढ़ा है | गंगा इस लोक मे 
अभ्युदय और सृत्यु के उपरान्त मोक्ष देती हैं। गंगा, गंगा ऐसा 
कहते से ही सदूगति प्राप्त होती है।गंगातट से सो योजन, चार सौ 
कोस, पर पड़ा हुआ व्यक्ति भी गंगा को पुकारने से विष्णुलोक को 
जाता है। वैदिक काल मे यह बात न थी। उन दिनों सिन्धु और 
सरस्वती का ही यशोगान होता था। उन्हीं के तट पर आर्य्यों की 
बस्तियां थीं और ऋषियों के तपोवन थे। सिन्धु और सरस्वती ही 
ऐहिक तथा आमुष्मिक उन्नति की सोपान थीं। ऋग्वेद के दशम सण्डल 
का ७५ वां सूक्त सिन्धु की महिमा गाता है। इसके पहिले ही मंत्र मे 
कहा है :-- 

प्चलरी णामतिसिन्धुरोजसा 
सिन्धु नदियों में सबसे ओजस्वती है। दूसरे मत्र में कहते हैं :-.- 


( ३९ ) 
प्रतेरदद्ररुणो यातवे पथःसिनन्‍्धों /--- 
हे सिन्धु आरम्म में वरुण ने तुम्हारे गमन के लिये भाग खोदकर 
बनाया | सातवें मन्न में कहते हैं :-- 
ऋजीत्येनी रुशती महित्वा परिजयांसि भरते रजांसि | 
अदब्धा सिन्धुरपसामपस्तमाश्वा न चित्रा वर॒ुपीव दर्शता ॥ 
सिन्धु सीधे बहने वाली श्वेत वर्ण दीप्यमाना वेगवती अहिंसिता नदियों 


में अपस्तमा ( श्रेष्ठ नदी ) है। वह घोड़ी की भाति चित्रा ( प्रशंसनीया ) और 
सुन्दर ज्री की भाति दशनीया है। 


सरस्वती की प्रशंसा में तो क्लम ही तोड़ दिया है। जो बेद मंत्र 
इस सम्बन्ध में मिलते हैं वह काव्य के उत्कृष्ट उदाहरण हैं | उदाहरण 
के लिये इन अवतरणो को देखिये :-- 


चोदयिली सूनृतानां चेतनासुमतीयाम्‌ | यज्ञ दबे सरस्वती 


( ऋक्‌ १-३,११ ) 


सरस्वती ने जो सूद्धतों ( सत्य बातो ) की प्रेरिका है और सुमतिमान 
मुनुष्यो की शिक्षिका है, हमारे यज्ञ को धारण कर लिय। है ( स्वीकार कर 
लिया है ) 


इयभ शुष्मेमिबिसखा इवारुजत्सान गिरोण। तविषेभिरूमिनिः | 
पारावतन्नीमवर्स सृुवृक्तिमि; सरस्वती मा विवासेम धीतिमि 
( जध्क्‌ ६०६१,२ ) 


नदी के रूप में प्रकट होकर सरस्वती ने ऊँवे पहाड़ों को अपनी वेगवान्‌ 
बिशाल लहरों से इस प्रकार तोड़ फोड़ डाला है जैसे जड़ों के खादने याले 
मिट्टी के ढेरो या थीलो के तोड़ डालते हैं। आवे हम लोग इस किनारों 
के तोड़ डालने वाली की अर्चा करे और अपनी रक्षा के लिये स्तुतियों ओर 
यज्ञों से इसके तुष्ट करे | 


विषधस्था सप्तपातु: पथ्चजाता वर्धयन्ती | वाजे वाजे हव्याथूत 


( ४० ) 


त्रिलोक में निवास करने वाली सप्तघातु" ( सात अवयबो वाली ) पच 
जाति के वृद्धि देने वाली सरस्वती का हर युद्ध मे आह्वान किया जाय। 


उत स्थानः सरस्पती जुषाणोप श्रवत्सुभगा यज्ने अस्मिन | 
मितबुमिर्नमस्यैरियावा राया युजा चिदुत्तरा सखिम्यः ॥ 
( ऋक ७-९५,४ ) 
शोभनधना सरस्वती इस यज्ञ से कृपा करके हमारी स्तुतियो के सुने । 


वह अव्यय भन से सम्पन्न हे ओर अपने मित्रों के लिये उत्कृष्टतरा ( बहुत सुख 
देने वाली ) है | देवगण घुटने टेक कर उसके पास आबे । 


सप्सिन्धव की चारो ओर की सीमाओ के विषय सें विद्वानों से 
बढ़ा मतभेद रहा है ओर अब भी कोई स्वेंसम्मत सिद्धान्त स्थिर नहीं 
हुआ है। बात तो यह है कि यदि सप्तसिन्धव के तत्कालीन भूगोल 
का स्वरूप निश्चित हो जाय तो स्यात्‌ आर्य्या के निवास स्थान की 
समस्या स्वतः सुलक जाय । मे स्वयं प्रायः उस विचार से सम्मत्‌ हूँ 
जिसे ए० सी० दास ने “ ऋग्वेदिक इश्डिया ? में प्रकट किया है। इसमे 
नहोंने इस प्रश्न का विस्तृत विवेचन किया है। यहाँ पर वह तक बहुत 
संक्षेप में दिये जा सकते हैं । 
इस मत के अलुसार सप्तसिन्धव के उत्तर में हिमालय पहाड़ था 
ओर उसके बाद एक समुद्र था जो वतमान तुर्किस्तान के उत्तरी सिरे से 
आरम्म होता था और पश्चिम में ऋष्णुसागर तक जाता था। इस 
समुद्र के उत्तर में फिर भूमि थी जो उत्तर भुव अदेश तक चली जाती 
थी । दक्षिण में भी एक समुद्र था । उस जगह आज राजपुताना है। यह 
समुद्र वहां तक चला जाता था जहाँ आज अबेली पहाड़ है। पश्चिम 
में यह अरब सागर से मिला हुआ था। पूर्व में भी एक समुद्र था। 
यह समुद्र हिमालय की तलहठी के नीचे नीचे प्रायः सारे युक्तप्रान्त 


अरे ननन-मननानत- 3-3 >म. लव. शरवामान --रलन-मनान3 3 4-3०.3.>क 3 मनन-ननकीलक.-+०नाक >िनककन्न्मनम- परी न 


* सातअवयव--सात नदी या गायत्री आदि सात वेंदिक छुन्द । 
पंचजाति--आप्य सम्भवत पांच समुदायों में विभक्त थे। वेदों में पंचजना 
बहुत आता है। 


( ४१ ) 


ओर बिहार को ढेंकता हुआ आसाम तक चला गया था। पश्चिम में 
सुलेमान पहाड़ था। इस ओर भी पहाड़ के नीचे समुद्र की एक पतली 
गली थी । 

यह सारा वर्णन विलज्षण प्रतीत होवा है | सप्तसिन्धव प्रायः वही 
प्रदेश है जिसका नाम आज कल पश्ञाव--कश्मीर है। उसके आस- 
पास कही समुद्र का पता नहीं है । परन्तु इस प्रकार तो वह उत्तर, पूर्व 
ओर दक्षिण में समुद्र से धिर जाता है ओर पश्चिम मे भी थोड़ा सा 
समुद्र आ जाता है। पुस्तक में दिये नक्कशो से यह सूरत स्पष्ट हो 
जायगी। इसका ताप्तय्य यह है कि पिछले २५--५०,००० बर्ष में 
भारत की भोगोलिक बनावट में बड़ा उल्नट फेर हो गया है। 

भूगभ शाख्र इस बात का समर्थन करता है। उस सारे शाख्बार्थ 
का यहाँ देना अनावश्यक है पर यह बात गान ली गयी है कि पिन्ध्य- 
तथा और कई पहाड़ो की अपेज्ञा हिमालय नया पहाड़ है। जब हिमा- 
तय उठा तो उसके नीचे गहिरा गड्ढा बन गया । वह कई हज़ार वर्षों में 
भरा । तब तक गंगा यमुना छोटी छोटी नदियों थी । गड्ढे के भरने पर 
ज्यो ज्यों समुद्र हटता गया त्यों त्यों यह भी आगे बढ़ती गयी, यहाँ 
तक कि यमुना गंगा मे आ मिली ओर गंगा समुद्र में मित्नने के लिये 
गंगासागर तक चलो गयी । समुद्र के हटने के बाद ही ब्रह्मपत्र आसाम 
के मार्ग से बंगाल मे आकर गंगा से मिल्री। इधर राजपुताने का 
समुद्र भी सूखा | पहिले सरध्यती इपी समुद्र में गिरती थी। ज्यों ज्यो 
समुद्र सुखा उसकी जगह रेतने ली | पूष मे जो नदियों हिमालय से 
मिट्टी लाती थीं, उससे युक्तप्रान्त, बिहार और बंगाल बने परन्तु दक्षिण 
में ऐसी कोई चीज़ मन थी। इसलिये मिट्टो न पढ़ सकी ओर पानी के 
नीचे का बालू रह गया । उस समुद्र की यादगार अब साँभर कील रह 
गयी है । सरस्वती जो किसी समय महा नदी थी आज एक छोटी सी 
नदी रह गयी है। बह राजपुताने की रेत में आकर समाप्त हो जाती 
है। अब सरस्वती नाम तक का लोप हो गया है। घग्घर नाम रह गया 
दे जो स्थात्‌ दृशइती के लिये भी आता है। हिन्दू लोग अपने चित्त 

आ० ६ 


( ४२ ) 


को यों सन्‍्तोष दे लेते हैं कि सरस्वती की गुप्त घारा प्रयाग में त्रिवेणी 
संगम में विद्यमान है। उत्तर का समुद्र भी अब सूख गया। उसकी 
यादगार कास्पियन सागर, अरल सागर तथा उस प्रदेश की दूसरी 
बड़ी बड़ी भीलों की बदोलत बनी हुई है । जहाँ पश्चिम का समुद्र सुले- 
मान पहाड़ तक जाता था वहाँ आज सिन्ध प्रान्त का एक भाग बस 
गया है । इस संबंध से प्रथम परिशिष्ट अवश्य देखना चाहिये | 

भूगम शास्र के अनुसार यह परिवर्तन पिछले २५ से ५० हज़ार 
वर्ष के भीतर हुए है। देखना यह चाहिये कि वेदों' में इन बातों की 
ओर कही संकेत है या नहीं। यूरोपियन विद्वानों ने इन संकेतों को 
ढंढना अनावश्यक सममका। किसी ने प्रमाण उनके सामने रखने का 
प्रयत्न किया भी तो उन्होंने अपना अस्वारस्य दिखलाया। इसका 
कारण यह था कि एक तो वह वेद्मंत्रो को इतना पुराना मानने को 
ही तैयार नहीं होते थे, दूसरे यह्‌ बातें उनके मध्य एशिया वाले मत 
के विरुद्ध जाती थीं । 9 

बह तो यहाँ तक मानने को तैयार नही थे कि बेदिक आर्य्यों को समुद्र 
का प्रत्यक्ष ज्ञान था। उनका यह कहना था कि या तो वेदों में समुद्र का 
कहीं उल्लेख नहीं है, या यदि है तो वह सुनी सुनायी बातों के आधार 
पर। स्वयं आरय्यों के देश मे समुद्र नही था। उनको ऐसा कहने का 
अवसर यों मिल जाता है कि सिन्धु शब्द ससुद्रवाची होने के साथ ही 
सिन्धघु नदी का नाम है ओर सामान्य नदी के भी अथ में आता है। 
इसलिये प्रसज्ग के अनुसार टीका करनी होगी | ऋग्वेद के १ ले मंडल 
के ४६ थें सूक्त का दूसरा मंत्र अश्विनों को सिन्‍्धुमातरा कहता है। 
यहाँ सिन्धु का अर्थ समुद्र ही हो सकता है, क्योंकि सूर्य्योद्य के पहिले 
दोनो अश्विन पूर्व समुद्र से उसी अ्रकार निकलते है जैसे बच्चा माता के 
गर्भ से निकलता है। यहाँ समुद्रमातरा का अर्थ है “समुद्र है माता 
जिनकी ' । परन्तु ३ रे मंडत्र के ३६ वें सूक्त के ७ वें मंत्र में स्पष्ट ही 
इस शब्द का प्रयोग नदी के अथ में हुआ है। “ समुद्रेण सिन्धवों याद- 
माना इन्द्राय सोम सुषुत भरन्तः” जैसे समुद्र से संगति की याचना 


( ४३ ) 
करने वाली सिन्धुएं उसको जल से भरतो हैं, वेसे ही अध्वय आदि 
यज्ञ करने वाले इन्द्र को सोम से तुष्ट करते हैं। ऋक्‌, स॑० ५, सूक्त ८५ 
का ९ वां मंत्र कहता है :-- 
इमायूनु कवितमस्य मायां यही देवस्थ न किरादधर्ष । 
एक यदुदना न पुण॒नन्‍्त्येनीरा सिश्वन्तीरवनय: समुद्रम ॥ 

यह महाप्रज्ञ देव वरुण की महती माया है कि इतनी वेगवती नदिया 
मिलकर भी समुद्र को जल से नहीं भर सकतीं | 

ऋषक्‌ ७--८८,३ में वशिष्ट कहते हैं :-- 

आयदुहाव वरुणश्व नाव ग्रयत्तयु द्रमरियाव मच्यय | 
अधियदपांस्तुमिश्वगव ग्रेख ईलयावहे शुगेकम ॥ 

जब वरुण के प्रसन्न होने पर मैं उनके साथ नाव में समुद्र के मब्य में 
गया तो वहाँ ओर भो नावे चल रही थीं उनके साथ हम चले और समुद्र की 
लहरो में भूले का सा सुख मिल रहा था | 

प्रथम सणडल के ११६ वें सूक्त के ४ थे ओर ५वें मंत्र में यह कथा 
है कि भुज्यु अपने साथियों के साथ समुद्र में तीन दिन रात तक इधर 
उधर भठकता रहा। उसको अशिवनों ने वहाँ से बचाया । वहाँ पर 
समुद्र के विशेषणों में आलंबन रहित, भूभदेश रहित, सहारे के लिये 
पकड़ने योग्य शाखा आदि से रहित ऐसे शब्द आये हैं। अश्विनों की 
नौका को शतपद कहा है। सौपद का अर्थ सम्भवतः सौ डांडों से खेयी 
जाने वाली होगा । कम से कम यह बढ़ी नाव, जह्यज्ञ का सूचक है। 

इन अवतरणो से यह तो स्पष्ट हो जाता है कि इन आश्यों को 
समुद्र का परिचय था और ऐसा मानने के लिये कोई कारण नहीं है कि 
यह बातें सुनी सुनायी कहानियों के आधार पर कही गयी हैं । अब यह 
देखना है कि जिन समुद्रो का उनको पता था वह उनके देश के फिस 
ओर थे । दशम मण्डल के १३६ वें सूक्त का ५ वां मंत्र कहता है :--- 

वातश्याश्वो वायो। सखायो देवेषितो मुनिः | 
उभाममुद्रावाक्षेत्ि यश्चपूर्व उतापरः ॥ 


( ४४ ) 
 औ७. रब द 
बाथुमोक्ता, द्योतमान सूर्य जसे रूपवाले, वा३ के रखा मुनि ( करिक्रत 


नाम के ऋषि ) दोनो समुद्रो के पास जाते है | कोन दोनो रामुद्र, वह जो पूर्वा 
में है और दूरारा जो पश्चिम मे है। 


यह स्पष्ट है कि पश्चिम का समुद्र वही होगा जिसमे सिन्धु गिरती 
थी और पूर्व का समुद्र बह जिसमे उन दिनो गंगा यञ्रुना गिरती थी। 
यह शब्द बंगाल की खाड़ी के लिये नहीं आ सकता | ऋग्वेद से गंगा 
की पूर्व की न तो किसी नदी का नास है न किसी स्थान का। पूर्वी समुद्र 
तो उन दिनो वहाँ था जहॉँआज युक्तप्रान्त बसा है। कहीं कही पर 
चारों ओर के समुद्रो का भी उल्लेख है | उदाहरण के लिये :-- 


छ 


राय; समुद्र श्यतुरोसाय सोगपिश्वतः | आपस सहस्तविण: 
( ऋक्‌ ९--३४,६ ) 


है सोम धनपूर्ण चारो रासुद्र तथा राहस्यो ( शर्थात्‌ अपरिमित ) कामनायें 
हमको पूर्णतया दो | 


जहाँ जहाँ सरस्वती के समुद्र मे गिरने का जिक्र आया है वहाँ वहाँ 
दक्षिणस्थ रामुद्र की ओर तो साफ ही संकेत है। पवेत का कितना 
अच्छा बणुन है :-- 


३७५, 


बवा एवं व। विसरों बसे तगे छेवकायास;। सदतों ने युझते | 
जुयांसों दृरिधावों हरितव आ हां स्वेण पएथिवीमशुश्रुबः ॥ 
( ऋक १०--९४,१२ ) 
युग युग यह पहाड़ श्रुव अचल खड़े हैं| ऐसा प्रतीत होता है कि इनकी 
सभी इच्छाए, परिपूर्ण हो गयी है और इन्हे कही आने जाने की आवश्यकता 
नहीं है । इन्होने सोम का भोग किया है, जराहीन हैं। हरियाली से भरे हुए 


हैं और प्थिवी को मधुर रव से (चिड़ियो के कलगान या पेड़ो मे से बहने 
वाली हवा की आवाज़ से ) परिपूर्ण करते हैं। 


उस समय भोगर्सिक उपद्रव भी हुये थे, उनकी ओर इस प्रकार 
संकेत है :-- 


५ ४५ ) 


य। ॥थिर्वीं व्यपमानागहह्द्यः पर्वतास्अकृष्तिं अरम्णात्‌ | 
यो अन्तरिक्ष विमगे क्येयो यो द्यामस्तप्रात्म जनास इर्द्रः ॥ 
( ऋक १-- १२,२ ) 
हे लोगो, इन्द्र वह है जिसने व्यथित ( हिलती डोलती ) एथिवी को 
टढ किया, जिसने कुपित ( इतस्ततः चचल) पव॑तो को शान्त किया, जिसने 
विस्तृत अन्तरिक्ष को फेलाया, जियने आकाश को स्थिर किया । 
उसी श्रचार २ रे मंडल के १७ सूक्त का ५वां मंत्र कहता है:-- 
स ग्राचीनान्पव॑तानू हंहदोजसा धराचीनमत्कणशोदपामपः | 
अधारयत्थिवी विश्वधाय समस्तग्नान्मायया द्यामवत्नसः ॥ 


उसने प्राचीन इधर उधर चलनेवाले पव॑तों को अपने बल से दल किया, 
बाढलो के जलको नीचे गिराया, विश्वधारिणी प्रथ्वी को स्थिर किया और 
झंलोक, आकाश, का स्तम्भन किया । 

प्रत्यक्ष ही इन मंत्रों में उस काल की स्मृति है जब कि हिमाल- 
यादि पव॑त भूगर्भ से ऊपर उठ रहे थे, भूकम्प बराबर आते थे, 
ज्वालासुख विस्फोट होता था। भूगर्भ शात्र के अनुसार उस समय 
पृथ्वी पर यही सब परिवतेन हो रहे थे । 


सप्तसिन्धव के सम्बन्ध में यह तो लिखा जा ही चुका है कि वह 
शीतप्रधान था। सर्दी कड़ी पड़ती थी इसका बड़ा प्रमाण यह दे कि 
साल की गणना हिसमों से करते थे। साथ ही वषों भी खब होती थी। 
एक अवतरण हम दे चुके हैं । दो एक और देना पय्योप्त हैः-- 
अदर्दरुत्समसजों विखानिलबर्णवान्यद्कधानों. भरम्णाः । 
महास्तमिन्द्र पर्वत॑वियद्धः धुजोविधारा अवदादवं हनू ॥ 
( ऋक्‌ ५-३२,१) 
हे इन्द्र तमने बादलों को फाड़ डाला, तुमने जल के प्रवाह के दार 


खोल दिये, तुमने अवरुद्ध धाराओं को मुक्त कर दिया और दानव (दृत्र ) 
को मार कर जल को गिराया | 


इसी प्रकार प्रथम मण्डल के ५४वें सृक्त का १०वां मन्र कहता है।-- 


( ४६ ) 

पान तिष्ठड्ह॒एहुवर तमोन्तर्व॑श्रस्थ जेटरेपु पर्वत; । 

अभी मिन्द्रो नद्यो बब्रिणा हिता विश्वा अनुष्ठा: अवणोेषु जिन्नते ॥ 

जल की धारा को छघेरे ने रोक लिया था। इत्र ने अपने पेट में बादल 
रख लिया था । इन्द्र ने उसको मार कर जल को प्रथ्वी के नीचे से नीचे 
भागों पर गिरा दिया | 

इस प्रकार के मंत्र यह दिखलाते है कि वषो-सामान्य वर्षो 
नही, वरन्‌ गहिरा जल्पात--उन लोगो का बहुत ही परिचित दृग्विषय 
था जिसका वर्णन वह लोग बारंबार उसी प्रकार करते है जेसे पीछे के 
कवि वर्षो के वर्णन में मुग्ध हो जाते है । यह भी ध्यान देने की बात है 
कि ग्रीष्म का इस प्रकार उल्लेख नहीं आता । इससे यह अनुमान होता 
है कि वहाँ बहुत गर्मी नहीं पड़ती थी। आज उस श्रदेश मे यह वात 
नहीं है । पंजाब में जाड़ों में तो कड़ी सर्दी पड़ती है परन्तु गर्मियों मे 
गर्मी भी उत्तनी ही कड़ी पड़ती है। वषों साधारण होती है | इस ऋतु 
परिवतेन का कारण यह है कि इस .प्रान्त के चारों ओर का श्नमुद्र 
सूख गया और एक ओर पानी की जगह विस्तृत मरुभूमि ने ले ली है । 
इन समुद्रों से भाप बनकर वर्षो भी होती थी और पहाड़ो पर बफे 
भी जमा होती थी । अब दोनो बातों मे कभी हो गयी है । इसलिये 
जलवायु सूखा हो गया ओर नदियों मे भी उतना जल नहीं रह गया। 

यही वह प्रदेश था जिससे वेदों के अनुसार आय्य लोग रहते थे । 
इसको देवक्ृतयोनि--इश्वरनिर्ित देश मानते थे । इसके पहाड़, इसकी 
भूमि, इसकी नदियां, उनको प्यारी थीं। यही उनकी संस्कृति का उदय 
ओर विकास हुआ । यही उन्का अभ्युद्य हुआ ओर यहीं उनको 
नि:श्रेयल की दीज्षा मिली | यह पुनः पुनः स्मरण रखने की बात है कि 
बेद कही इस बात का संकेत भी नहीं करते कि इस प्रदेश में बसने 
के पूर्व आय्यों के पूलज कहीं अन्यत्न बसते थे। उनको न तो गंगा से 
पूे के भूभाग का पता था न अफगानिस्तान के पश्चिम के किसी देश 
का परिचय था। अतः वह इसी को अपना आदि निवास ।मानते थे 
ओर आज तक भी हिन्दू लोग परम्परया ऐसा ही मानते आये हैं । 


पाँचवाँ अध्याय 


अवेस्ता मे संकेत 


जैसा कि हम पहले कह चुके हैं. पारसियों, अथात्‌ प्राचीन इरानी 
आय्यों, के धम्म म्ंथ का नाम अपेस्ता है। वह ज़ेन्द अथोत्‌ पुरानी 
ईरानी ( फारसी ) भाषा मे है जो बेदिक संस्कृत से बहुत मिलती है। 
उदाहरण के लिये इन वाक्यों को देखिये:-- 
ह्यत ता ऊर्वाता सशया या मजदाओ ददाता खीति चा अनीति 
चा.,.अत ऐपि ताइंश अघहती ऊश्ता ( थाथा ) 
मज्द ने हमको जो यह दो स्व ( आत्माए दीं ) इनमें से जो ऊची है वह 


धर्म की ओर सकेत करती है और नीची अनीति की ओर ले जाती है। 
हमारे सब काम इन्हीं दोनों के द्वाराः होते हैं। 


न क 


कत वे चुत्रेम मज़दा, यथा वाधों हस्भी,...परे वस्खेगा, यथा 
,०००«अवैदयास, ,...अपेनी पैति (गाथा ) 

हे मज्द, हमको सिखाओ कि वह कौन सा उत्सग, कौनसा वैर्य, कौन 
सा वेराग्य है जो हमको तुमसे मिला दे ओर आत्मज्ञान करा दे । 

अवेस्ता के अनुसार जगत का रचयिता, घारयिता, ध्मतत्व अहुर 
मजद [| असुरमहत्‌ू--महा असुर या महत्‌ ( पराबुद्धि ) सम्पन्न असुर 
या असुर मेधा ( मेधा देनेवाला ) असुर ] है। स्मरण रहे कि वेदो में 
भी देव या इंश्वर के लिये असुर शब्द का प्रयोग हुआ है ओर वृत्नासुर 
दैत्य को देव कहा गया है। इनका नाम वरन ( वरुण ) भी है। यह 
असमुर विश्ववेदा ( सर्वक्ष असुर ) भी कहलाते हैं। इनके साथ ही 
जगत्‌ में एक अधर्म्म भी है। उसका नाम अंग्रमेन्यु है। बह असुर 
महत्‌ के कामों में विन्न डाला करता है ओर उसको सफलता भी होती 
है पर अन्त में उसकी हार होगी । 


( ४८ ) 


इस धर्म्म की मुख्य बातें अवेघ्ता में ऐसे उपदेशों के रूप में दिख- 
लायी गयी हैं जो समय समय पर अप॒र महतने जरथुश्त्र को दीं। 
ज़रथुश्त्र को अवेस्ता का ऋषि कहना चाहिये। उन्होंने धम्मे का 
प्रवतेन किया इसलिये कुछ लोग इसको जरथुश्त्री धर्म कहते हैं । 

अवेस्ता की पहिली पुस्तक वेन्द्दाद्‌ के प्रथम फर्गई ( अध्याय ) 
में कुछ ऐसे वाक्य है जिनसे आय्योँ के आदिस निवास की ओर 
कुछ संकेत होता है । उनका आगे काम पड़ेगा । इस लिये हम उस 
फर्गद का अनुवाद दिये देते हैं:-- 


१. अहुस्मज्द ने स्पितम” ज़रथुश्त्र से यों कहा: 

२. मेने पत्येक देश को उसके निवासियों की दृष्टि में प्यारा बना दिया 
है, चादे उसमे कोई गुण न हो | यदि मे ऐसा न करता कि हर देश के रहने 
वाले अपने गुणरहित देश से भी प्यार करें, तो सारी पृथ्वी के मनुष्य ऐश्यन 
वेइजो पर ही आक्रमण कर बैठते । 

३. मे, अहुरमज्द, ने जिन अच्छे देशा की सूध्टि की उनमे सर्वप्रथम 
ऐय्येन वेइजो * है, जो शुभ नदी देत्य 3 के किनारे हे | 

तब वहा अग्र मेन्यु आय।। वह मृत्युस्वरूप है। उसने अपनी माया से 
नदी में सप॑ उत्पन्न किया और जाड़े का ऋ । उत्पन्न किया। यह देवों" 
का काम है। 
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१ स्पितम--सबसे बडा धम्मात्मा, उदार, उपकारी । 

२ ऐग्येन वेइजो--आर््यों का बीज । इस देश का जो वर्णन दिया गया है 
उससे अनुमान किया जाता है कि यह स्थान कही प्र वप्रदेश में है। कछ लोग सम- 
माते है कि यह स्थान ईरान के उत्तर मे कही है। 

३ अरक्सीज नदी को ही देत्या सममते हैं। पर वहां दस महीने के जाडे 
वाली बात नही घटती | इस शब्द का उच्चारण ग्राय ईरान वेज होता है। यह भी 
कहना आवश्यक है कि स्वतंत्र रूप से वेइजों या वैज जैसा कोई शब्द नहीं है 
जिसका अर्थ बीज हो। 

४ अरक्‍्सीजू नदी के किनारे सप॑ मिलते है। परन्तु मूल में अहि शब्द आया 
है । अहि का अथ सपे भी है परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि बृन्नासुरबध की 
कथा में वेद में व॒त्रासुर को अहि कहां गया है। 

५. वेदों में कही कही असुर उसी अर्थ में आया है जो उसका जेंन्द में है। यह 


( ४९ ) 


४, वहाँ जाड़े के दस महीने हैं, गर्मी के दो महीने हैं। यह दो महीने 
भी जल के लिये, पृथ्वी के लिये ओर बृक्षो के लिये ठडे है| वर्हाँ अपनी सारी 
बुराइयों के साथ जाड़ा पड़ता है। 


५. मैने जो दूसरा अच्छा देश बनाया वह सुग्ध) में का मैदान था। 


तत्र वहाँ अग्र मैन्यु आया, जो अृत्युस्वरूप है। उसने अपनी माया से 
स्केत्य मक़खी उत्पन्न की जो गाय बैलो को मार डालती है | 


३. मेने जो तीसरा अच्छा देश बनाया वह बलवान, पवित्ञ मोउर* था। 

तब मृन्युस्वरूपी अग्रमेन्यु ने आकर अपनी माया से पापात्मक वासनाश्रों 
को उत्पन्न किया | 

७. मेने जिस चोथे अच्छे देश की सृष्टि की वह ऊचे झूडोवाला सुन्दर 
ब्रिब्ध) था। 

तब अग्रमेन्यु ने, जो मृत्युरूपी है, आकर अपनी माया से ब्रवठ उत्पन्न 
किया | 

८. मेने जिस पाँचवे अच्छे देश की सृष्टि की वह निशयरईं है जो मोडरु 
ओर बरिब्ध के बीच मे है। 

वहा सृत्युस्वरुपी अग्रमैन्यु ने आकर अपनी माया से अश्रद्धा का पाप 
उत्पन्न किया । 

९, मैंने जिस छुठे अच्छे देश की सृष्टि की वह दृरोयु" ओर उसकी 
भील है। 

वहा सृत्युरूपी अग्रमेन्यु ने अपनी माया से रगीन ( छीटेदार ) मच्छुर 
उत्पन्न किया | 








०3०. ०००. न चतथनानकिडक चमक 


वही अथ है जो पीछे से सुर शब्द का हुआ । सुर का अर्थ है देव। अवेस्ता में देव 
शब्द उसी अर्थ में प्रयुक्त होता है जिस अर्थ मे वेदों में देत्य शब्द आता है। यहददो 
बात आज तक फूारसी में देव शब्द मे चली आयी दे । 


१ सुम्ध सम्भवत समरकन्द, मध्य एशिया में 
२ मोउरु---सम्भवत दक्षिणी रूस में मे 
३ बरिबव्ध--सम्भवत- बल्खू (बोख़ारा के पास, तुर्किस्तान में ) 


४ निशय--टठीक नही कहा जा सकता । इस नाम के कई नगर थे पर मोउरु 
ओर बरिब्ध के बीच में किसी का पता नहीं चलता । 


५ हरोयु-हेरात | वहां किसी कील का ठोक पता नहीं चलता । 
आ० ७ 





( ५० ) 


१०, जिस सातवें अच्छे देश की मेने रृष्टि की वह्द दुष्ट छायाओं वाला 
बेकरेत * था। 

वहा मृत्युस्वरूपी अग्रमेन्थु ने आकर अपनी माया से पैरिक ज्ञायति* को 
उत्पन्न किया जो करशस्प३ से चिपक गया | 

११. मैने जिस आठवे अच्छे देश की ख॒ष्टि की वह अच्छी गोचरभूमि 
वाला उबेष् था। 


वहां मृत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी माया से अभिमान का पाप उत्तन्न 
किया । 


१२, नवा अच्छा देश जिसकी मेने सृष्टि की वह वेहकन भे ख्नेन्त" था। 
वहा मृत्युस्वरूपी अग्रमेन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नही हे अर्थातू अप्राकृतिक पाप | 


१३. जिस दसवे अच्छे देश की मेने सृष्टि की वह सुन्दर हरहवेतिष् है। 
वहा मृत्युस्वरूपी अग्रमेन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नही है, अर्थात्‌ मुरदो को गाड़ने का पाप» | 
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१ वेकरेत--कुछ लोगो का खियाल है कि यह कापुल (काबुल) का नाम है। 

२ अवेस्ता में एक प्रकार की देवकन्याओ का जिक्र आता है जिनको कभी कभी 
तो दुष्ट देवगण ( अथोत वेदिक शब्दों में देत्यगण ) उठा ले जाते है और फिर 
उनका उद्धार होता है , कभी कभी वह देवो से मिलकर अच्छे लोगो को छुलती हे । 
उनका स्वरूप अप्सराओ जैसा हुआ । यही पैरिक शब्द पीछे से परी हो गया। 

१ करशस्प एक वीरात्मा थे। उन्होंने कई अच्छे और उहख्य काम किये । 
अन्त में वह ज्ञाथेति नामी पेरिक के वश में आगये । उसने उन्हे निद्वावस्था में अंग्र 
मेन्यु को सोंप दिया । अभी वह सोते पड़े हुए है. पर एक दिन उनका भी छुटकारा 
होगा । 

४ उब--कुछ ठीक पता नहीं चलता । कुछ लोगो का खियाल है कि यह जगह 
कही खुरासान मे है । सम्भवत.- इस्फूहान के आसपास की भूमि उवे रही होगी। 
[ संस्कृत उवेर--दराभरा ] 

५, वेहकतन--सम्भवत. जाजन ( जा्जिया १ )। खुनेन्त उस प्रदेश की एक नदी 
( जाजन ) का नाम है। 

६ दरहवेति---हरुत 

७ तृतीय फूगद में अहुस्मज्द कहते हैं. कि यदि कोई मनुष्य मुरदे को प्रृथ्वो 
में गाड़कर दो वष के भीतर न निकाल ले तो उसके लिये कोई प्रायरिचत्त 
नही है । 


( ५१ ) 


१४. जिस ग्यारहवे देश की मेंने सृष्टि की वह तेज/पूर्ण प्रकाशमाम 
हेतुमन्त) था। 

वहा मत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी माया से यतुओं के जादू* को उसपन्न 
किया। 


१५, यतुओ का स्वभाव इस प्रकार अपने को प्रकट करता है; यह 
उनकी कुद्दष्टि से प्रकट होता है और जब जादूगर अपने मत्र पढता है तो 
भयानक प्रकार के जादू के काम होते हैं। 

१६. जिस बारहवें देश की मैंने सृष्टि की वह तीनों उपजातियों वाला 
रघ३ था | 

वहा अग्रमैन्यु ने अपनी माया से पूर्ण अविश्वास ( अश्रद्धा ) का पाप 
उत्पन्न किया | 


१७. जिस तेरह॒व अच्छे देश की मैने सृष्टि की वह बलवान, पवित्र 
चख “ था | 
वहा मृत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी माया से उस पाप को उत्पन्न किया 
जिसके लिये कोई प्रायश्चित्त नही है, अथीत्‌ मुर्दों को जलाने का पाप" | 
१८. जिस चौदहवे अच्छे देश की मैने सृष्टि की वह चनुष्कोण वरेन* 
था जिसके लिये थ्‌ तौन* ने जन्म लिया जिन्‍्होने दाहक* नाम के शहि को 
मारा । 





१ हैतुमन्त-हेल्मण्ड 

२ यतुओ का जादू--वेदों में भी यतुओं का उल्लेख है। यह एक भ्रकार के 
मायावी प्राणी थे जो भांति भांति के रूप धारण करते ओर दूसरे प्रकारो से लोगों 
को तंग करते थे । कुछ मनुष्य भी यतुओ की भांति जादूगर होते थे । यह लोग मंत्र 
पढ़कर भाति भांति के दुष्ट चमत्कार दिखलाते थे । 

३ रघ-रई ( एक मत के अनुसार जरथुर्त्र का जन्मस्थान ) 

४ चख--अज्ञात । खोरासान में चर्खे नाम का एक नगर था। कुछ लोग सम- 
भते हैं कि यह वही स्थान है। 

४. आठवें फूगंद में अहुरमज्द कहते हैं कि यदि मज्द के उपासक किंसी को 
मु्दा जलाते देख लें तो उसे मार डाले । 

६ वरेन--श्थ्वी पर कहा है, इसका पता नहीं। कथा यह है कि चतुष्कीण 
वेरन ( संस्कृत वरुण-आकाश, स्वर्ग ) में ७ थ्तौन आध्व्य ने अहि दाहक को 
मारा जिसको ३२ मुँह, ३ सिर, ६ ओंखे थी। ८ ऋग्वेद के अनुसार त्रेतन या 
त्रित आप्त्य ने अहि को मारा जिसके ३ सिर ओर ६ आँखें थी। 


( ५ २ ) 
तत्र वहा मृत्युस्वरूपी अग्रमैन्यु ने अपनी माया से स्त्रियों में असाधारण 
रक्तश्ाव" ओर विदेशी नरेशो का अत्याचार उत्पन्न किया। 
१९, जिस पन्द्रहवे अच्छे देश को मैने उत्पन्न किया वह हप्त हिन्दु* था । 
तय मृत्यू स्परूपी अअमैन्यु ने अपनी माया से स्त्रियों मे असाधारण प्रसव 
आर भीषण गरमी उत्पन्न की । 


२० जिस सोलहवे अच्छे देश की मेने सृष्टि की वह रघ३ के किनारे 
की भूमि थी, जहा लोग बिना पर के रहते हैं । 


तब मृत्पुस्वरूपी अग्रमेन्यु ने अपनी माया से जाड़ा उत्पन्न किया, जो 
देवो का काम है। 

२१ और भी कई देश हैं जो सुन्दर, गम्भीर, प्रकाशमान, सम्पन्न और 
उपादेय हैं । 

कुछ लोगों का ऐसा खयाल है कि इस फर्गद में उन देशों का 
उल्लेख है जिनमे इरानी आय्यों ने अपने आदिस स्थान से चल कर 
यात्रा की। यह बात ठीक नहीं जँचती । यदि यह मान लिया जाय 
कि ऐय्यन वेइजों उनका मूलस्थान था तो रंघ (इराक ) उनका 
अन्तिम स्थान हुआ। पर उनका अन्तिम घर तो ईरान था, उसका 
ज़िक्र ही नहीं है। आदि में ऐय्यंन पेइजों और अन्त में रंघ देने का 
एक कारण यइ प्रतीत होता है कि उन लोगो की एक कथा है कि स्वगे 
से दो नदियाँ; वंगुही और रंघ, निकली थी, जिन्होंने सारी प्रथ्वी का 
वेष्टन कर लिया था। इसलिये इस सूची में बंगुहदी के किनारे के एक 
नगर से आरम्भ किया ओर र॑ंघ के किनारे आकर समाप्त किया। 

१ यदि किसी स्त्री को रजोदर्शन के समय या दूसरे समय रक्तल्नाव दो तो 
उसके लिये १६ वें फूर्गद में लंबा चोड़ा विधान दिया है। 

२ हप्तहिन्दु-सप्तसिन्धव 

रे रंध के किनारे की भूमि - अरबिस्ताने रूम-इराक 


४ बिना सिर के लोग-प्रथ्वी पर तो ऐसा कोई देश हा ही नही सकता। इसलिये 
इसका अर्थ किया जाता है “ जो लोग अपने सर्दार को सदोौर नही मानते--उदृण्ड' ” 
दूसरा अर्थ है “जो लोग धर्म्म के ग्रति विद्रोह करते हैं” अर्थात्‌ जो लोग इस 
सद्धम्म के अनुयायी नही हैं । 


( ५३ ) 


फिर इन देशों में कोई क्रम नहीं है। यात्रा यदि इस प्रकार हुई तो 
इसका अथ यह हुआ कि आदध्ये लोग कभी पूरब से पच्छिम गये, 
कभी पच्छिम से पूरब गये, कभी उत्तर पहुँचे तो कभी दक्खिन लौटे । 
यह विचिन्न ढंग से मारे मारे फिरना हुआ । इन देशों को छोड़ने के 
कारण भी असाधारण हैं। जहाँ अंग्रमैन्यु ने गर्मी या सर्दी या कोई 
दुःख दायी जीव जन्तु उत्पन्न कर दिया वहाँ से चले जाना तो समम में 
आता है परन्तु अभिमान या मुर्दों' का गाड़ा जाना केसे देशत्याग का 
कारण हुआ यह ठीक ठीक समम में नहीं आता । अस्तु, इस फगद 
से आय्यों के निवास के संबंध में विद्वानों को कुछ संकेत मिलता है । 


हवा अध्याय 


देवासुर संग्राम 


देव शब्द दिव्‌ घातु से निकला है, जिसका अथ है चमकना । अतः 
जो चमकता है, प्रकाशमान है, वह देव है। इन्द्र, वरुण, अग्नि, सूर्य 
आदि के लिये इस शब्द का प्रयोग हुआ है। अछुर वह है जो असु 
वाला है, जिसमें प्राण शक्ति है, जो बलवान है। यह शब्द भी देवों के 
लिये प्रयुक्त हुआ है।' परन्तु पीछे से व्यवहार में अन्तर पड़ा। यों 
तो जैसा हम दिखला चुके हैं बृत्र को भी देव की उपाधि दी गयी 
परन्तु ऋग्वेदिक काल में ही धीरे धीरे देव शब्द तो इन्द्रादि के लिये 
ओर असुर शब्द उनके बलवान शत्रुओं, दैत्यों, के लिये व्यवहत होने 
लगा । इसके बाद न तो कोई दैत्य देव कहलाया न कोई देव असुर कह _ 
कर पुकारा गया | साधाश्ण हिन्दू की तो यही धारणा है कि जो सुर 
(देव ) नहीं हैं वह अ-सुर है । 
परन्तु आय्यों को सभी शाखाओं में यह परिवर्तेन नहीं हुआ । एक 
शाखा ने अप्तुर शब्द का प्रयोग पुराने अथ में जारी रक्खा। उसने 
देवाधिदेव को उसी पुरानी उपाधि अपुर महत्‌ (अहुर मजद ) से 
पुकारने को परम्परा बना रक््खो । परिणाम यह हुआ कि एक शाखा 
अपुरोपासक, दूसरी देवोपासक हो गयी । पहिली शाखा के लिये असर _ 
राब्द बुरा, देव शब्द अच्छा, दूसरी के लिये अम्तुर शब्द अच्छा देव 
शब्द बुरा हो गया। एक ने दूसरे को असुर पूजक या देवपूजक कह 
कर नि ठहराया | यह बात आज तक चली आती है। उनके बंशजों 
भें इन शब्दों का इन्हीं उलटे अथों में चलन है । हिन्दू देवों को पूजता 
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... इसमें इंद्र को असुर कह कर संबोधित/किया है। का 
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और असुरों को कोसता है, पारसी असुरों को पूजता ओर देवों को 
गाली देता है । 

यह विचित्र बात है पर सत्य है। दोनों शब्द प्राचीन है, एक ही 
भाषा के भण्डार के हैं, किसी समय मे इनके प्रयोग के विषय मे कोई 
मतभेद नही था । परन्तु पीछे से इस मतभेद ने गहिरे द्वेघ का रूप 
पकड़ा । अवश्य ही असुर ओर देव शब्द मंगड़े के कारणों के प्रतीक 
बन गये होंगे। और बातो मे भी दो रायें रही होगी । बह बातें क्‍या थीं 
इसका इस समय ठीक ठीक पता नही चलता। कुछ का अनुमान हो 
सकता है | क्रमशः एक मत के अन्नुयायी देवो के मंडे के नीचे आ खड़े 
हुए, दूसरे पक्ष के मानने वाले अझुर सेना में भरती हो गये। दो दल 
बन जाने के बाद तो छोटी छोटी बातो का महत्त्व और भी बढ़ जाता 
है ओर आपस मे विरोध कराने वाली हज़ार बाते मिल जाती हैं। एक 
ही उदाहरण लीजिये । बेदिक आय्य और उनके वंशन आज तक मुद्दों 
को ऋलाते हैं परन्तु पिछले अध्याय मे हम देख चुके है कि अवेस्ता में 
इसको ऐसा पाप माना है जिसके लिये कोई आयश्चित्त का विधान ही 
नहीं है । पारसी लोग कहते हे कि भुदों जलाना अभि को, जिसकी पूजा 
की जाती है, अपवित्र करना है| सम्भवतः ऐसे ही विचार आज से कई 
हज़ार वर्ष पहिले उनके पूर्वजों के मन में उठे होगे और इस बात पर 
आपस में विवाद हुआ होगा परन्तु यह कगड़ा बढ़ते बढ़ते ऐसा हो 
गया कि उसका निपटारा असम्भव हो गया। 

तसमाशे की बात तो यह है कि यह निविवाद हे कि दं।नों सम्प्रदायों 
का मूल एक है । वेदिक उपासना मे मित्र ओर वरुण का बड़ा महत्त्व 
है । बहुत स्थलों मे तो इनका भमित्रावरण के नाम से एक साथ आह्ान 
द्ोता है । मित्र सूस्य का नाम है। सुथ्य प्रकाशमान दिन के स्वामी हैं । 
वरुण रात्रि के स्वासी है । चंद्र-तारादि से सुशाभित आकाश का नाम 
वरुण दे । आकाश नीलवर्ण है, महान्‌ विस्तार वाला है। इन गुणों के 
कारण उसकी समुद्र स समता है। अतः वरुण का राज्य समुद्र में 
पहुँचा । उनको जल के अधिपति का पद भ्राप्त हुआ । आज कल मित्र 
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नाम से तो कोई पूजा करता नहीं, सूथ्य के नामों का स्तवपाठ करते हुए 
सविता, भग, आदित्य के साथ मित्र शब्द भी आ जाता है। वरुण का 
भी पद गिर गया है| हिन्दू देवसूची में उनका अतिप्राचोन वेद्किकाल 
जैसा महत्त्व नहीं है परन्तु जल के अधिष्ठाता देवता माने जाते हैं। 

अवेस्ता मे मित्र का अब भी वही स्थान है। उनका नाम मिथ है। 
वह ईश्वर की सर्वोत्कृष्ट अभिव्यक्ति हैं। उनके द्वारा ही आज भी 
पारसी लोग भगवदुपासना करते हैं। वरुण भी वरन नाम से 
बतमान है । 

तीसरे देव जिनका वैदिक उपासना में महत्व है अग्नि हे। ऋग्वेद 
का पहिला मंत्र अभि की अचो करता है। 


अप्निमीढ पुरोहितम्‌ । यज्ञस्यवेवमुलिजम्‌ | होतार रज्रधातमम्‌ | 


अप्मि देवों के पुरोहित हैं | पुरोहित का अथ है आगे रक्खा हुआ | 
अप्रि मे आहुति देकर ही देवो को तुष्ठ किया जा सकता है। अतः अन्य 
सभी देवों की उपासना अभि के ही द्वारा हो सकती है । आज हिन्दुओं 
में बेदिक पूजा उठ गयी है। यज्ञ यागादि का चलन कम है, इसलिये 
अप्ि का भी वह पुराना स्थान नहीं रहा । 

पारसियों में अप्रि का वही पुराना पद्‌ है। सूथ्य सब जगह और 
सब समय लभ्य नहीं हो सकते अतः सूथ्य के बाद इश्वर की दूसरी 
दिव्य अभिव्यक्ति अप्नि के ही द्वात पारसी लोग उपासना करते हैं । 
उनके मन्दिरों में जिस आग मे नित्य अभिदोत्र होता है. वह हज़ारों 
वर्षों से चली आ रही है । 

वेदिक आय्यों में सोमपान की प्रथा व्यापक थी। आज यह प्रथा 
ऐसी उठ गयी कि किसी को यह पता नहीं है कि सोम किस पौधे का 
नाम था। पारसी भो आज इस अथा को छोड़ चुके हे परन्तु वेदों की 
भाँति अदेस्ता मे भी सोम की महिसा गायी गयो है। उसका नाम हौम 
दिया हुआ है । [ स का € हो जाना ईरानी उच्चारण की विशेषता है, 
यया सप्त का ह॒प्त, सिन्धु का दिन्दु |। वायु तथा और भी कई बेदिक 
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देव और महापुरुष इसी प्रकार सिलते हैं। बेढों मे विवस्थान्‌ ( सूथ्य ) 
के पुत्र यम का ज़िक्र है। अवेस्ता में यह विवनधत के पुत्र यिम हो 
जाते हैं । 
परन्तु जहा इती बातें मिलती है वहाँ एक बाव भें आकाश पाताल 
का अन्तर दिक आय्य मिन्न, वरुण, अप्लि, शद्र, संग, पूषा, दोनो 
अश्वनों का नाम लेता है, उनका ध्तव गाम करता है, उनकी कीर्ति को 
इस प्रकार ख्यापित करता है कि वह इनसे बड़ा किसी को नहीं मानता । 
कहीं अग्नि सबसे बड़े प्रतीत होते ४, कहीं मित्र, कही वरुण ओर कहीं 
कहीं यह प्रत्यक्ष ए्कट कर दिया जाता है कि इतने पथक्‌ इश्वर नहीं हो 
सकते | ऋग्वेद स्वयं पूछता है “ कर्म देवाय हविषा विधेम ” हम किस 
देव को आहुति अपित करे और ऋग्वेद ही स्पष्ट उत्तर देता है “एक 
सत्‌ विश्ना बहुधा वदन्ति --सह्ृस्तु एक है, विद्वाच लोग उसे अनेक 
नामों से पुकारते हैं । 
पर जहाँ यह सब विचार हैं, वहाँ इन्द्र की उपासना भी है। 
जितनी स्तुति इन्द्र की है उतनी किसी और देव की नहीं है, सब देवों 
की मिलकर »ी नहीं है । इन्द्र में सब देवो के गुण वर्तमान हैं; वह सब 
देवों से बड़े हैं, वह सबसे बलवान, मेधावी, कीर्तिमान, तेजस्वी देव हैं, 
उनके बराबर कोई उपास्य नहीं है, उनके समान मलुष्यो का कल्याण 
करने वाला कोई दूसरा नहीं है। इन्द्र, वृत्रन्न, बृत्रह्य, मधवा, शतक्रतु 
आदि अनेक नामो से ऋषिगण उन्हे पुकारते है। इन्द्र के लिये जैसे 
स्तव आये है उनके उदाहरण स्वरूप हम दो एक देते है :-- 
पे दिव हस्ड्र इश साजव्या हत। अपायन्द्र इलबतानाय | 
हरी क्यायिन्द्र हन्‍नेविरश्यबिन्ध/ क्षैमे योगे हव्य हन्द्रः ॥ 
( ऋक १०--८९, १० ) 
इन्द्र आऊफाश ओर प्रथिवी में स्वामी है, इन्द्र जलों के इश हैं, इन्द्र 
प्वतों के इईश हें, इन्द्र बृद्धा के ( पूवजों के या अन्य देवों के ) ईश हैं, इन्द्र 
प्रशावानों के ईश हे, योग ओर ज्षेम ( जो अप्राप्त हे उसकी प्राप्ति और जो प्राप्त 
है उसकी रक्षा ) के लिये इन्द्र ही हृव्य ( ह्वातव्य, आह्वानयोग्य, पूज्य ) हैं। 
आग पल 


पाता बातृर्या शुक्बस्थ बस्पतिदेव आातारगमिमागगाहय्‌ | 
ड्मं यत्नव श्वियोगा बहस्पाह देता। पाग्तु एजमाब ग्यय गा || 
( ऋक्‌ १०--१२५८, ७ ) 
सृष्टि करने वालों के भी शष्टा, भुवनों के पति, देव, शत्रुओं के हराने 
वाले, इन्द्र की मै खतुति करता हूँ। वह जिनके प्रमुख हें ऐसे सब देव, बृहस्पति 
और दोनों अश्विन यजमान की इस यज्ञ में पाप से (अथवा विश्नो से ) 
रक्षा करे | 
त्रिविर्घातु अतिदगोजसहितिल्यो [थी ४१७ वीणि रोकना । 
अतीद विश्व धुवन ववक्षियाशत्रुरिद्र जत॒ुपा सवाद्सि ॥ 
( ऋक १--१०६२, ८ ) 
जिस प्रकार जिविष्ट ( अर्थात्‌ तेहरा बठा हुआ ) रस्सा दृढ होता है उसी 
प्रकार, हे दृपति इन्द्र, तुम सब प्राणियों के बल के प्रतिमान हो ( अर्थात्‌ सबसे 
बलवान्‌ हो ), तीनो लोको और तीनो तेजो ( अर्थात्‌ आकाश में सूब्ये, अन्त- 
रिक्ष में विद्युत्‌ ओर एथ्वी पर अपम्रि ) को धारण करते हो । इस विश्व को 
ओर इसके समस्त प्राणियों को बहन करते हो, तुम जन्म से ही असपत्न हो | 
आठवे मण्डल्न के ८७ वें सूक्त में इन्द्र का बृहत्साम आरम्भ होता 
है। उसके दूसरे मंत्र में कहते हैं: त॑ सूर्यंगरोवसः ( ठमने सूर्थ्य को 
प्रकाशित किया )। ११वां मंत्र कहता है: ल॑ हि न। पिता कस ल॑ 
ग्राता शतऋतो (हे वसु इन्द्र तुम हमारे पिता हो, हे शतक्रतु इन्द्र तुम 
हमारी माता हो )। ऐसी अवस्था भे ऋक्‌ १--१०२, ९ ) में इन्द्र से यों 
कहना : तां देगेबु प्रथ्यं हयायढ़े ( यज्ञ मे मै तुमको, जो देवो मे प्रथम हो, 
आह्ान करता हूँ ) सवेधा उचित है। 
परन्तु आश्चय्य की बात है कि जिन इन्द्र की वेदों में इतनी महिमा 
हे, जो देवो में प्रथम हैं, जो सबसे पहिले आहुति पाने के अधिकारी हैं, 
मत हे हें गे कर हें 
जो सूय्य के भी प्रकाशक हैं, जो विधाताओं के भी विधाता हैं, जो 
न ४ नि ों हीं भें 
मेधा देनेवाले है, उनका पारसियों को पता तक नहीं है, अवेस्ता में 
उनका नाम देवों ( अथोत्‌ दैल्यों में ) आया है। यह बात आकश्मिक 
नहीं हो सकती | मित्र, वरुण, यम, वायु, अप्नि तो हों और भारत तथा 


( ५९ ) 


ईरान दोनों जगह पूजे जाय॑ पर जिसको भारतीय आय्य इन सब में 
श्रेष्ठ मानते हों वह वहां दानवों मे गिना जाय यह उपेक्तषणीय बात नहीं 
हो सकती । इसका कोई गहिरा कारण होगा । 

अब तक जो कारण दिये जाते हैं उनमें एक अधिक जँचता है। 
ऐसा प्रतीत होता है कि इन्द्र की पूजा बहुत प्राचीन होने पर भी अन्य 
देवो की पूजा के पीछे चली। सूथ्य, चन्द्र, अभि, आकाश, जल; 
प्रत्यक्ष हैं। अनुद्ब॒द्ध बुद्धिवाले मनुष्य इनको स्वतंत्र उपास्य मानकर 
पूजते हैं; जिनकी बुद्धि संस्कृत है बह इनको एक इंश्वर तत्व के प्रतीक 
समभते हैं ओर इन नामों और शुर्खों में एक इश्वर की पिभूतियों को 
पहिचानते हैं | वेद और अवेस्ता दोनों ने ही इन शब्दों का इसी प्रकार 
प्रयोग किया है। परन्तु ऐसा प्रतीत होवा है कि कुछ लोगो को इन नामों 
के अतिरिक्त एक और नाम की भी आवश्यकता प्रतीत हुई। उन्होंने 
देखा कि अन्य सब थ्ुतिमान वस्तुओं की अपेक्षा तेजस्वी होता हुआ 
भी सूध्य को अन्धकार दबा लेता है। ऐसा रात में ही नहीं होता, दिन 
में भी बादल उसे छिपा लेते हैं. और कई दिनों तक छिपाये रखते हैं । 
साल में कई महीनों तक सूर्य बादलों से अभिभूत रहता है। चन्द्रतारा 
जटित आकाश अथोत्‌ वरुण की भी यही दशा होती है, उनको भी 
मेघों से दबना पड़ता है । जब बादल घिर आते हैं तो फिर जल में जो 
नावें इधर उधर टकराती फिरती हैं. उनकी रक्षा जलस्थ वरुण भी नहीं 
कर पाते। आग भी बुम जाती है और बिजली भी भेघ में क्रेद हो 
जाती है। यदि समय से वृष्टि न हो तो नदियों सूख जाती है, ऋतु- 
विपय्यय हो जावा है, मनुष्य त्राहि थ्राहि पुकार उठता है| यही अवस्था 
उस समय भी होती है जब अनियंत्रित वृष्टि होती है | यह स्पष्ट ही है 
कि यदि यह अन्धेर बराबर बना रहे तो प्रलय हो जाय, कम से कम 
कोई जीपित प्राणी तो पृथ्वी पर न रह जाय। परन्तु ऐसा होता नहीं । 
जहाँ यह सब नाठक प्रह्ृनति के रंगमंच पर होते रहते हैं वहाँ यह भी 
देख पड़ता है कि एक ऐसी शक्ति है जो बादलों को समय पर लाती है, 
यधासमय वृष्टि कराती है; नदियों को जल और मन्॒ष्यों को अन्न देवी 


( ६० ) 

है, सूर्य्य चन्द्र वारादि को वन्धन से सु करती है, सब विपत्तियों में 
मनुष्यों का त्राण करती है। यह शक्ति इेश्वर से, उस इेश्वर से जो मित्र, 
वरुण आदि रूपों मे अगिव्यक्त हो रह्य है, पिन्न नहीं ही सही, पि 
भी इसके कामो को देखकर इसका पएथ< नामीदेश करता उचित प्रतीत 
हुआ । ऋषियणों ने इसे इन्द्र कहकर पुकारा | गुणानुरूप इन्द्र के और 
भी पय्योय बने परन्तु मुख्य नाम इन्द्र ही हुआ । विरोधी शक्ति का, उस 
शक्ति को जो जगत्‌ को वम्तआच्छादित करके तथा प्राणधघारक जल- 
घारा को रोककर सताती है वृत्र ( आवरण करने वाला - ढें कनेवाला ) 
नाम दिया गया। इन्द्र देवों के-- दिव्य, पविन्न मनुष्यों के लिये हितकर 
शक्तियों के--नायक हुए, बृत्र अधुरों और देत्यों का--अपविन्र, अन्ध- 
कारमय, मनुष्यों के लिये हानिकर शक्तियों का नेता हुआ। इन्द्र के 
पीछे घम्मेसमर्थक, वेद्‌ पर श्रद्धा रखने बाले थे : वृत्र के साथ धम्म- 
विरोधी, वेद्निन्दक थे । एक बात ओर ध्यान देने की है। अवेस्ता इन्द्र 
की पूज्य सत्ता को नहीं मानता परन्तु अहुन्मजद को वेरेथन्न ( दृद्ष् ) 
अथात्‌ दानव को भारने वाला कहकर पुकारता है। इससे यह तो प्रमा- 
णित होता है कि वृत्र-वेरेध - के सारे जाने की फथा किसी न किसी 
रूप से आस्यों में बहुत दिनों से चल्ली आती है। यह विकास स्वाभाविक 
है पर एक दिन में न हुआ होगा । सैकड़ों बरस लग गये होंगे। वेदों में 
तो इन्द्रपूजा पूर्णतया प्रतिष्ठित है। ऋग्वेद के इन्द्र न केबल मेघो के 
स्वामी है, न केवल देवराज है, न केवल वञ्मथर वृत्रन्न हैं परन्तु वह 
प्रज्ञा के देने वाले है, खरष्टाओ के भी स्रष्टा है, उनकी विभूति अवर्ण- 
नीय है यह जगत्‌ उनको अभिव्यक्ति मात्र -यागोड या रप। १॥गि ४ 
त्रिपादस्थामतनिद4,--वह परम ज्योतिसेय तत्वू--जाहिलब-0, तगरा। 
पररतात्‌-हैं । 

परन्तु जहाँ तक अतीत होता है सभी आय्यों को यह विकास अभि- 
सत न था। उनको ऐसा समझ पड़ा होगा कि पुराने देव और पुराने 
नाम पय्याप्त है। देवो की अधिष्ठाद शक्ति फो प्रथक्‌ से पुकारने की 
आवश्यकता नही है। ज्यों ज्यों इन्द्र को उपासना बढ़ी, त्यों स्यों आपस 


( ६१ ) 


का विरोध बढ़ा । एक ओर इन्द्र को मानने वाले, दूसरी ओर उनको न 
मानने वाले ओर बुरा भला कहने वाले । एक पक्ष ने देव शब्द को अप- 
नाया, दूसरे ने असर को । दोनो पक्षों को यह मान्य था कि इस विश्व 
में प्रकाश और तम, धम्स और अधस्स, में भिरनन्‍्तर युद्ध होता रहता 
है। जिन पुरानी कथाओ को दोनों मानते थे उनमे इस बात का ज़िक्र 
था पर बैर विरोध बढ़ते बढ़ते एक ने यह कहना आरम्भ किया कि 
धम्म और प्रकाश पक्ष का नास देवपक्ष है, अन्धकार और अधस्म पक्त 
का नाम अछुर पक्ष है; दूसरी ओर से यह कहा गया कि देव अन्धकार 
ओर पाप के समथक हैं और असुर सैन्य इनकों हराकर घरम्म ओर 
प्रकाश को फेलाती है । 

हमारी पुस्तकों में जिस देवासुर संग्राम का इतना रोचक वर्णन है, 
जिससे पुराणों के अध्याय के अध्याय भरे पड़े हैं, उसका यही 
बीज है। 


लड़ाई घर वालों की थी, यह भी साफ साफ कहा गया है। प्रजा- 
पति की अदिति नामक पत्नी से आदित्यों अथोत्‌ देवों की और द्ति से 
देत्यों की उत्पत्ति बतायी गयी है। इससे यह तात्पग्य निकला कि देव 
और देत्य, सुर और असुर, सौतेले भाई थे । उनकी आपस की लड़ाई 
थी परन्तु मनुष्य लोग यज्ञहोमादि द्वारा देवों की उपासना करते थे; 
इसलिये असुर लोग मनुष्यों को तंग करते थे। यह कथाएं भी इस बात 
की पुष्टि करती है कि देवासुर संग्राम जहाँ प्रकृति के मंच पर हुआ और 
नित्य होता रहता है वहाँ उसकी आवृत्ति प्रथ्वी पर आ्योंकी दो 
शाखाओं #, प्रजापति की ही दो सन्‍्ततियो में, हुई, जिनमें से एक तो 
यज्ञों में देवों को तुष्ठ करना चाहती थी ओर दूसरा इसका विरोध करती 
थी। देवासुर संग्राम आर्य्यों का यादवीय युद्ध था। 

बेदों मे ऐसे लोगो का बराबर जिक्र आता है जो वेद्क देवों को, 
विशेषकर इन्द्र को, नहीं मानते थे। उनके साथ घोर संग्राम का भी 
वणणन आदि से अन्त तक भरा पड़ा है। उदाहरण के लिये दो तीन 
अवतरण पर्याप्त होंगे :-- 


न आर पर 
ग्रे बाबत आयंग्रश दरवा। राझश। अवहस पतन न्त | 


ल्‍्ये मिल फ्थमिन्द्रत रुप ध शाज््ीडि | 
| | ३ पं लई४ पं ] ९ | ग्ट्‌ईघ कि 


(ऋक्‌ १०--८९, ९ ) 

जो दुए लोग मित्र, अर्यगा, मरुत, वरुण देवों को अवमानित करते हैं 

उनको हे इन्द्र तुम तीखे बज से मारो । 
हो दह्माग सेयहीरानिन: 
अधिव्ल्य पत्र हवा अमिता पजस्थान परितहा अशरन | 
( ऋक्‌ १०१४२, १ ) 

में यज्ञद्वारा प्रथ्वी घोर आकाश को पवित्र करता हूँ। उन विस्तृत 
भूभागों को जला देता हूं जो प्निन्‍्द्र ( इन्द्ररहित--जहाँ इन्द्र नदीं माने 
जाते ) हैं। जहाँ जहाँ शत्रु एकत्र हुए वहाँ वह हत दुए। यह नष्ट होकर 
श्मशान मे पढ़े हैं। 

कई ऐसे नरेशों के नाम आये हैं जिन्होंने इन्द्र की विशेष कृपा प्राप्त 
की थी। व्वोदास, सदस्य, श्रुत॒वा, कुत् आदि ने इन्द्र के प्रस्तद से 
ही अपने शत्रुओं को परास्त किया और पराक्रगी होते हुए भी तुभ, 
बृहद्रथ, शम्बर ओर कृष्ण इसलिये पराजित हुए कि वह. इन्द्र से 
विमुख थे । 

ऋण वेद के भीतर ऐसी पयाप्त सामग्री है जिससे यह बिदित होता है 
कि किसी समय, या यों कहिये कि दीघे छाल तक, आश्यों में आपस 

में घोर युद्ध हुआ है । यह युद्ध किन कारणों से हुआ यह ठीक ठीक 
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वेदों में त्वश् का नाम बहुत जगह आया है। ऋक के १० वें मंडल के ११० 
वें सूक्त के ९ वे मंत्र में कहा है “य इसे थ्वावा प्रृथिवी जनिन्नी रुपैरपिंशद्भवनानि 
विंश्वा ', त्वष्टा वह है जिन्‍्होने पृथ्वी ओब आकाश तथा सब प्राणियों को उत्पन्न 
किया है। अत' ल्ष्टा इखर का ही एक नाम हुआ । ऐतरेय ब्राह्मण में यह कथा 
आयी है कि इन्द्र ने त्वष्टा के पुत्र विश्वरूप को मारा, इत्र को मारा ओर असुरमघों 
को मारा । इस पर ए० सी० दास की यह कल्पना है कि अहुरमझंद के उपासको के 
लिये ही असुर्मघ कहा गया है ओर जुरथुच्त्र शब्द जरत्‌ लष्ड ( जरत्‌ लष्टा--ुडु 
त्वश्ाा ) का अपश्रशमात्र है। अत इन नामों से ओर इनके साथ की कथाओ से भी 
देवाप्ुर संग्राम के वास्तविक रूप पर प्रकाश पड़ता है । 


( दुं३ ) 


नहीं कहा जा सकता परन्तु उन कारणों में उपासना विधि को प्रधान 
स्थान मिल गया यह निर्विवाद है। और कारण दव गये पर यह बात न 
दब सकी । इसमें कोई सममोता सम्भव न था। एक को अपने असुरो- 
पासक होने पर गये था, दूसरे को देवपूजक होने का अभिमान था । 
एक इन्द्र को देवराज मानता था ओर उनके नाम पर लड़ता था, दूसरा 
मिन्न, वरुण, अग्नि, वायु, यम्र के साथ किसी दूसरे का नाम लेना नहीं 
चाहता था| एक पुरानी पद्धति से टलना नहीं चाहता था, दूसरा इस 
धार्म्मिक विकास का समथक था। दोनों पत्षों मे खब युद्ध हुआ । 
आपस की लड़ाई सदेव भयावह डोती है । कभी असुरपतक्ष जीता, कभी 
देवपत्ष, परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि अन्त में देवयाजकों की जीत 
हुईं। इसका सबसे बड़ा प्रमाण तो यह है कि भारत में असुरयाजक 
नहीं रह गये । ऐसी दशा में ऋषि का यह कहना अनुचित नही है । 


एक लव 2 लि जि अत के 0: इक [र यू जात॑ भ्कष के गे ३ ध पा सं प्प न; पता 
?क ला सतात पाकन्चजन्य जात शाणाग यश्स जनपु | 


( ऋषक ५०-३३, ११ ) 

हे इन्द्र, मे सब मजुष्यों मे एक तुम्हारा ही यश सुनता हूँ । लोगो के पति 
( स्वामी-रक्षक ) त॒म्हीं सुने जाते हो 

देव शत्रुओ के लिये कई जगह 'सृप्रवाचः ” ऐसा विशेषण आया 
है । इसका कई प्रकार से अथ किया जाता है पर सब अर्थों का भाव 
यही है कि वह लोग किसी कारण से ठीक ठीक नहीं बोल सकते थे । 
उनके बोलने में क्या दोष था इसका कहीं पता नहीं चल्नता परन्तु शत- 
पथ ब्राह्मण में एक जगह कहा हे : 


कि हु पर  झातपचर हा आल हाट | ०३ इह्यव | 6 उ28० ४ तक गगन दा 
है ञछु र/ आातवपर!। 59 नजप 6 ४ पत्र रे त पदनत।; पराल भू ९ | 
तस्माव बाबणो स्लेब्छेतू | अछुया हि एवा वाक | 
दे बिक रु ॥०प 
वह असुर लोग “हे अलबः, हें अलवबः ? ऐसा कहते हुए हार गये | इस- 


लिये ब्राह्मण म्लेच्छुता न करे ( शब्दों को ग़लत तरह से न उच्चारित करे ) 
ऐसी वाणी आसुरी ( अतः शक्तिहीन ) होती है । 


६ ६४ ) 


असुरों को कहना चाहिये था “हे अरयः ” ( हे शत्रुओं )। उनके 
मुंह से निकला हे अलवः । यह मृप्रवाकू का एक उदाहरण है। इस 
उदाहरण में एक बात ध्यान देने की है। अरयः और अलवबः में य, व 
का भेद तो है ही। एक बड़ा अन्तर यह है कि र का ल होगया है । 
संस्कृत मूद्धन्य अक्षरों की जगह इरानी में बहुधा दन्त्य अक्षरों का 
प्रयोग होता है । बहुत सम्भव है कि इस उदाहरण में इसी बात की 
ओर संकेत हो । यदि ऐसा है तो यह और भी स्पष्ट कर देता है कि 
अपर आय्यों के निकट संबंधी थे जिनकी और बातों के साथ साथ 
बोलचाल में भी अन्तर पड़ चला था। 


सातवां अध्याय 


संग्राम के बाद 


युद्ध का जो वृत्तान्त पिछले अध्याय में दिया गया है. उसको पढ़ने 
के बाद यह जानने की इच्छा होती है कि उसका परिणाम क्या हुआ। 
वेदों से यह तो पता चलता है कि अनिन्द्र देश ( वह देश जहां इन्द्र 
नहीं माने जाते थे ) जलाये गये, नष्ट किये गये, आय्यों ( अथात्‌ बैदिक 
आश्यों ) के शत्रु मारे गये, देवों और उनके उपासकों को जीत हुई । 
लड़ाई बराबर वालों की थी, एक सा बल, एक से शस्भ । जल्दी निर्णय 
नहीं हो सकता था। बहुत दिन लगे होगे। अन्त में देवसेना की 
विजय हुई 


पराजित असुर सेना अथात्‌ अस्ुरोपासक आर्य्यों ने सप्तसिन्धव का 
परित्याग कर दिया । वह अन्यत्र चले गये। ओर तो किसी ओर जाने 
का सागे था ही नहीं। वायव्य कोण ( उत्तर-पश्चिम ) की ओर ही जा 
सकते थे। कहे जगहो मे भ्टकते सटकते, १०००-११५०० बरस की या 
ओर छंबी यात्रा समाप्त व रके, धीरे धीरे उस देश में बस गये जो आज 
भी इरान ( आर्य्यों का देश ) कहलाता है । 


ज़रथुश्त्र जो पारसी धम्म के प्रवतेक माने जाते है बस्तुतः मनुष्य 
थे या अहुरमज़द के ज्योतिमेय पाषदों में से एक के काट्पनिक अवतार 
थे यह ठीक ठीक नहीं कहा जा सकता | यदि वह ऐतिहासिक मनुष्य 
थे तो कब और कहाँ पेदा हुए यह भी ठीक ठीक विदित नहीं है। जो 
कथाएं हैं उनमे ऐतिहासिक तथ्य कितना है इसका निश्चय करना 
कठिन है। जो वाक्य उनके कहे हुए बतलाये जाते हैं वह सचमुच उन्हीं 
के कहे हुए हैं यह भी निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता। परन्तु 
अवेस्ता से पारसियों के इतिहास पर उसी प्रकार प्रकाश पड़ता है जिस 

झआा० ९ 
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प्रकार कि वेद भारतीय आर्य्यों के इतिहास पर प्रकाश डालते है, इसमें 
कोई सन्देह नही है। उस्तन्वेति गाथा" में जरथुश्त्र क; यह विलाप है : 

मे किस देश के जाऊें ? कहों शरण लू ! कीन सा देश मुझको ओर मेरे 
साथियो के शरण दे रहा है ? न तो काई सेवक मेरा सम्मान करता है न 
देश के दुष्ट शासक | 

मै जानता हूँ कि मे निःसहायय हूँ । मेरी ओर देख, मेरे राथ बहुत थोड़े 
मनुष्य हैं| हे अहुरमज्द, मे ठमसे बिनीत प्रार्थना करता हूँ, हें जीवित ईश्वर | 

यह शब्द ज़रथुश्त्र के मुंह से निकले हो या न निकले हों पर इसमें 
उस काल की स्मृति ह जब ज़रथुर। के मत के अनुयायी संख्या मे थोड़े 
थे, उत्पीड़ित थे और आश्रय ढूंढ रहे थे । वह अपने देश मे सुखी नहीं 
थे, कही अन्यत्र जाना चाहते थे । 

पॉचवें अध्याय में हमने वेन्द्दाद के पहिले फरगद का अनुवाद दिया 
है। कुछ लोग ऐरा मानते है कि बह इन लोगों की यात्रा का वर्णन है । 
किसी के मत भे ऐय्यन देइजो इरान के पूषे मे था, किसी के मत भे 
पश्चिस में । परन्तु चाहे जिधर भी हो; उस देश सूची मे कोई क्रर्म॑ नहीं 
देख पड़ता । इसीलिये कुछ लोगों की यह भी राय है कि उस जगह 
केवल उन देशों या जगहो के नाम गिनाये गये हैं जिनसे वह लोग उस 
समय परिचित थे। सम्भव है इनमें से कुछ में उन्होंने ईरान में बसने 
के पहिले यात्रा भी की हो परन्तु जिस समय का यह फरद है उस समय 
यात्रा क्र की ठीक ठीक स्मृति नहीं रह गयी थी, अतः नाम यों ही 
गिना दिये गये हें । 

इस गणना में सब से पहिले ऐय्यन वेइजो ( आय्यों का बीज का 
नाम आया है। अहुरमदद कहते हैं. कि उन्होने इसकी स्टष्टि सब से 
पहिले की । इतना तो स्पष्ट है कि आय्यों की यह शाखा इस स्थान को 
अपना बीज--आदि स्थान--समभती थी, इसका यही अर्थ हो सकता 
हे कि यद्यपि उनको सप्तसिन्धव की याद्‌ भूली न थी पर वह उस देश को 

जहाँ पीछे से उन्हें इतना कष्ट सहना पड़ा और जो अब उनके शरन्नु देव- 

.._ १ गायाओं की भाषा अवेस्ता के अन्य भागो की भाषा की अपेक्षा पुरानी हे 
ओर वेदों की भाषा से बहुत मिलती है । 


( ६७ ) 


पूजकों के हाथ में था अब अपना घर नहीं मान सकते थे। अतः जिस 
जगह उन लोगों ने अपनी बस्ती बसायी, अपनी उजड़ी शक्ति संभाली 
ओर अपने धम्मे का संस्कार करके उसमें से यथाशम्य बेदिक बातें दूर 
कीं वही उनका बीजस्थान हुआ । पुराना घर छोड़ने पर भी धम्म को 
शुद्ध करने में काफी परिश्रम पड़ा होगा । उदाहरण के लिये सोमपान की 
बात ले लीजिये। यों तो मित्र, वरुण, अग्नि सभी सोमपान करते थे 
परन्तु वेदिक आय्यों ने सोम का सम्बन्ध इन्द्र के साथ विशेष रूप से 
जोड़ा | सैकड़ों मंत्रों में इन्द्र के सोमपान करने का ज़िक्र है। ऐसा कहा 
गया है कि इन्द्र जन्म से ही सोम पीते थे । यह भी कहा गया है कि 
ब्राह्मणों ने सोम को अपना राजा बना कर अछुरों पर विजय पायी। 
इन सब कारणो से सोम का विशेष संबंध देव पूजा के साथ हो गया। 
उधर अप्तुर पक्ष ने सोम को छोड़ दिया। उन्होंने इस मादक वस्तु को 
जगह दूसरी ओषधियों से एक पेय पदार्थ निकाला । परन्तु ऐसा प्रतीत 
होता है. कि इन लोगों में भी सोम के काफी समर्थक थे। यह सुधार 
चला नहीं और सोम ( ज़ेन्द्‌ में होम ) का फिर प्रचार हुआ | यह बात 
इस कथा से निकलती है । एक बार सोम अपने द्व्य शरीर से जरथुश्त्र 
के पास आया। उन्होंने पूछा तुम कौन हो। उसने उत्तर दिया 'में 
होम हूँ । तुम मेरी पूजा उसी प्रकार करो जैसे कि प्राचीन काल में सत्य 
पुरुष करते थे ” ज़रथुश्त्र ने यह सुनहर सिर कुकाया और सोम की 
स्तुति की । अत्तु इन सब तथा और बातों में ऋमशः नये धर्म्मे का रूप 
स्थिर हुआ । जहाँ यह सब हुआ वह स्थान इन लोगों के लिये खभावतः 
अपना आदिस्थान, बीज, हुआ । 

परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि यह लोग वहां भी बहुत दिनों तक न 
रह सके । हम देख चुके हैं कि अवेश्ता के अलुसार अंग्रमैन्यु ने इस 
देश को बिगाड़ दिया । पहिले यहाँ सात महीने गर्मी और पॉच महीने 
सर्दी पड़ती थी। प्राचीन टीकाकारों ने परम्परागत जनश्रुति के आधार 
पर ऐसा ही लिखा है पर अंभमैन्यु ने वहाँ दस महीने का जाड़ा और 
दो महीने का प्रीष्मऋतु कर दिया । उस गर्मी में भी ठए्डक थी। 


( ६८ ) 


प्रथम फर्गद में तो इतना ही लिखा है पर दूसरे फर्गदे में इस संबंध 
की एक कथा विस्तार से दी है। उस कथा का सारांश यह है । 


जरथुश्त्र ने अहुरमजद से पूछा “ मेरे पहिले आप ने किस को धम्म 
का उपदेश दिया था ?? अहुरमजद ने उत्तर दिया 'मैने विवनघत के 
लड़के यिभ को धम्मोपदेश किया। मैने उससे कहा कि तुम लोगों में 
धम्म का प्रचार करो पर उसने यह बात स्वीकार न की, उसको अपने 
में ऐसी योग्यता न देख पड़ी । तब मेने उसको प्रथ्वी भे राजा बनाया 
और एक सोने की अंगूठी ओर एक स्वर्ण जटित खजन्च॒राजचिन्ह के 
रूप में दिये । उसने यह वचन दिया कि “ में तुम्हारी पृथ्वी पर राज 
करूंगा । उसकी रक्षा करूँगा, उसको सम्पन्न बनाऊँगा। जब तक में 
राजा रूँगा तब तक न गर्म हवा बह्ेगी, न ठए्डी, न रोग होगा न 
मृत्यु । ' इस प्रकार थिम को राज करते ३०० वे बीत गये । इतने दिनो 
में मनुष्यों ओर पशुओ की संझ्या इतनी बढ़ गयी कि वहाँ जरह की 
कमी पड़ी । तब यिम ने पृथ्वी का आकार पहिले से एक तिहाई बढ़ा 
दिया । इसी प्रकार २००-३०० वर्ष पर उन्होने चार बार किया। इस 
बारह सौ बष में प्रथ्वी का आकार तो पहिले से दूना हो ही गया, वह 
जन-पशु संकुल हो गयी। उसमे सबंत्र सुख ही सुख था । 


पर यह सुख चिरस्थायी न रहा | अहुरमझद ने एक सभा बुलायी । 
उसमे एक ओर से तो सब अघछुर गण आये, दूसरी ओर से मनुष्यों के 
साथ यिस आये। तब अहुरमझद ने कहा * है विवनधत के पुन्न यिस, 
भौतिक जगत्‌ में अब भयावह जाड़ा पड़ने वाला है, दुःखद पाला 
पड़ेगा, खूब बरफ गिरेगी। जंगल में, पहाड़ों पर और नीचे स्थानों में 
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१ विवनघत के लड़के यिम--( वेदिक ) विवस्वान्‌ के लड़के यम। वैदिक कथा 
के अनुसार यम प्रथम मनुष्य थे, अत वह सबसे पहिले मरे ओर जाकर यमसदन 
के राजा हुए। अवेस्ता की कथा में वह प्रथम मनुष्य नही थे परन्तु ईख़र के प्रथम 
कृपापाजत्र थे ओर पृथ्वी के प्रथम राजा हुए । 
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रहने वाले सब पशु नष्ट हो जायँगे)। इसलिये तुम जाकर एक बर'* 
बनाओ । उसमें मनुष्य, पत्ती सब के बीज लाकर रक्‍्खो (अथोत्‌ सब 
जाति के थोड़े थोड़े प्राणी रक्खो ) सभी प्रकार के वृक्षों के बीज लाकर 
रक्‍खो । सबका एक एक जोड़ा लाओ। न वहाँ कोई कुबड़ा रहे, न 
आगे भुका, न नपुंसक, न पागल, न दारिद्रय, न भूठ, न इष्यों, न नीचता; 
न खराब दांत, न कुष्ट । ” यिम ने अहुरमजद के कहने के अनुसार वर 
बनाया और बसाया । इस आख्यान को सुनकर ज़रथुश्त्र ने अहुरमजद 
से पूछा ' हे भोतिक जगत्‌ के स्रष्टा, हे पूतात्मन्‌ , यिमने जो बर बनाया 
उसमें प्रकाश केसे होता है ? अहुरमजद ने उत्तर दिया “ सुजन किये 
हुए प्रकाश होते हैं और बिना झ्जन+ किये हुए। वहाँ चन्द्रमा, 
सूथरय और तारे साल में एक ही बार उदय और अस्त होते देखे जाते हैं 
ओर एक वर्ष एक दिन के समान प्रतीत होता है। हर चालीसवें साल 
मनुष्यों और पशुओं के हर जोड़े को दो बच्चे होते हैं, एक नर और 
एक महदा | यिस के बनाये उस वर में लोग बड़े सुख से जीवन बिताते 
हैं।” जरथुश्त्र ने पूछा “उस बर से मद धर्म का उपदेश किसने 
किया ? ! अहुरमझद ने उत्तर दिया “करशिप्तः नामक चिड़िया ने।! 


साधारण रूप से यह कथा कई कथाओं का मिला जुला रूप प्रतीत 
होती है । बेदिक यम प्रथम मनुष्य थे ओर मरने पर परलोक के राजा 
हुए। यमसदन में वह्‌ धम्मराज रूप से राज्य करते हैं। उनकी नगरी 


बन लजन्‍लप का हककनत भाणएजगाहखएणए 


१ प्राचीन टीकाकारों का कहना है कि बरफ्‌ की गहिराई कही भी एक वितस्ति 
ओर दो अंगुल से कम न थी। वितस्ति-बित्ता-१२ अंगुल । 

२ वर-बाडा । 

३ राजन किये हुए ओर बिना रूजन किये हुए प्रकाश--भौतिक और स्वर्गीय 
प्रकाश । टीकाकार का कहना है. बिना रूजन किया हुआ प्रकाश ऊपर से चमकता 
है, रुजन किया हुआ प्रकाश नीचे से चमकता है । इसके अनुसार, चन्द्र, सूथ्य, तारा, 
विद्य तू का प्रकाश असष्ट ओर आग, बत्ती आदि का प्रकाश सुष्ट है। 

४ करशिप्त चिडिया स्वलोक में रहती है। वह चिढ़ियो की बोली में अवेस्ता 
का पाठ किया करती है। 





| लननन न िन मनन नमन "री +--०७०+ -९०+कन-+- 
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बड़ी रम्य है और उसमें पुण्यकम्मों, मनुष्यों की बस्ती है। इसी प्रकार 
यिम भी राजा हैं परन्तु यमसदन के नहीं, यहीं प्रथिवी के । उनका भी 
सुन्दर सुखमय राज्य है। सर्दी के प्रकोप बढ़ने के पहिले वह बाड़े में 
चले गये | मूल में ऐसा कहा गया है कि भौतिक जगत्‌ पर सर्दी का 
प्रकोप होगा, बरफ पड़ेगी, पाला पड़ेगा । इससे प्रतीत होता है. कि यह 
बाड़ा भोतिक जगत्‌ के कहीं बाहर था । वह बेदिक यमसदन से मिलता 
जुलता कोई स्थान था। पुराणों में उत्तर कुद जैसे प्रदेशों का जो वर्णन 
है वह भी इसी प्रकार का है। वह जगहे इस दृश्य पार्थिव लोक मे नहीं 
हैं। बाड़ा प्रथिवी से बाहर न होता तो वहाँ चालीस चालीस वर्ष पर 
सन्तान न होती | एक पुरानी कथा थी कि प्रलय के बाद स्वलोक से 
मनुष्यादि आकर प्रथिवी को फिर से बसायेंगे। यह बाड़ा स्वर्लोंक का 
वह भाग प्रतीत होता है जहाँ प्रलयान्त मे प्रथिवी को बसाने वाले प्रलय 
के पहिले रहते हैं । 

परन्तु इस आख्यान का इतना अधिदेविक अर्थ करने से ही" काम 
नहीं चलता। ऐसा जान पड़ता है कि इसमें इरानी आपय्यों के किसी 
भौतिक अनुभव का भी ज़िक्र है । सामान्य अर्थ तो यह है कि यह लोग 
ऐय्येन बेइजो में रहते थे। वहाँ सात महीने गर्मी और पाँच महीने सर्दी 
पड़ती थी । जलवायु अच्छा था। जनता सुखी थी। कुछ काल वहाँ 
रहने के बाद (यिम ने बारह सौ वर्ष सुख से राज्य किया ) सर्दी 
बढ़ी । अंग्रि मैन्यु ने हों दस महीने की सर्दी और दो महीने की गर्मी 
उत्पन्न की। इसपर यह लोग कहीं अन्यत्र चले गये। जहाँ गये उस 
स्थान को बाड़े के नाम से निर्देश किया है। वह कहाँ था, यह तो नहीं 
बतलाया गया है पर उसमें एक वर्ष का दिन होना और सूर्य्य चन्द्र का 
एक ही बार उदय ओर अस्त होना जो बतलाया गया है यह तो उत्तरीय 
भुवभदेश में होता हे । सम्भवतः यह लोग वहाँ जाकर बसे नहीं थे 
परन्तु वहाँ की ग्राकृतिक दशा का ज्ञान था। कुछ लोग कभी उधर गये 
होंगे। वह स्मृति बाड़े के साथ जुड़ गयी । भवप्रदेश में सामान्य मनुष्य 
न रह सकते हों पर बाड़े के असाधारण मनुष्य तो रह सकते ही थे । 
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लोगों के असाधारण होने का एक बड़ा प्रमाण यह है कि उन्होंने कर- 
शिप्त चिड़िया से धम्मपदेश भहण किया । 

लोकमान्य तिलक इसकी दूसरी ही व्याख्या करते हैं । वह कहते हैं 
कि यद्यपि वेदों में स्पष्ट संकेत नहीं मिलता पर यह कथा बतलाती है कि 
आय्यों का आदिस्थान,--फेवल इरानी आय्यों का नहीं, वरन्‌ सब 
आय्यों का बीज--कहीं उत्तरीय प्रुवप्रदेश में था। जैसा कि हम आगे 
चलकर नवें अध्याय में दिखलायेंगे, ऐसा माना जाता है कि आज से 
कई हजार वर्ष पहिले यह प्रदेश बफे से ढँका था। फिर बर्फ हृठ गयी 
ओर यहा एक प्रकार का चिरवसन्त जेसा ऋतु हो गया। कई हज़ार 
वर्षों के बाद फिर हिमाच्छादन हुआ ओर यह प्रदेश फिर रहने के 
अयोग्य हो गया | यह पिछली घटना आज से लगभग १०,००० वर्ष 
पहिले की है । तिलक का कहना है कि दोनों हिमाच्छादनों के बीच के 
काल में आय्य लोग इस वीज में रहते थे। उस समय इस भदेश के 
दक्षिणी भाग में सात महीने की गर्सी और पाँच की सर्दी रही होगी पर 
उत्तरी भाग में दस महीने की गर्मी ओर दो महीने का जाड़ा था । सूथ्य 
चन्द्रादि एक ही बार उदय ओर अस्त होते थे और एक वे एक दिन 
जैसा प्रतीत होता था। पीछे से, अधोत्‌ आज से लगभग १०,००० व्षे 
पहिले दूसरा हिमाच्छादून आरम्भ हुआ | यही ऋभिमैन्यु का किया 
उत्पात था | इससे ऋतु उलट गया । अब दस महीने का जाड़ा और दो 
महीने की गर्मी हो गयी पर वह गर्मी भी बहुत ठण्डी थी। अतः इन 
लोगो को वह देश छोड़ना पड़ा और इन्होने बाड़े मे शरण ली । बाड़ा 
कहो था यह मूल मे लिखा नहीं है. पर यह तो पता चलता ही है कि 
वह लोग ठण्ड के आने पर उस देश को छोड़कर कहीं जाने पर 
बाध्य हुए । 

विचार करने से इस तक मे कई त्रुटियोँ देख पड़ती है। यह मान 
लिया जाय कि ऐय्यन वेइजो सभी आय्यों का मूलस्थान था परन्तु इस 
आख्यान से उसका ध्रुवश्रदेश मे होना सिद्ध नहीं होता । इतना ही प्रमा- 
णित होता है कि पहिले वहाँ ऋतु अच्छे था; सात महीने गर्मी पड़ती 
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थी, पाँच महीने का जाड़ा था। लोग छुखी और सम्पन्न थे । उनकी 
संख्या ज्यों ज्यों बढ़ती गयी त्यों व्यो उनके उपनिवेश बढ़ते गये अथोत्‌ 
बस्ती का विस्तार बढ़ता गया । यिम के प्रुथिवी को तीन-तीन सौ वर्ष पर 
बढ़ाने का यही अथ होता है। पीछे से यहाँ ठएड का आक्रमण हुआ | 
पहिले दस मद्दीने गर्मी और दो महीने सर्दी होती थी यह नहीं लिखा है 
परन्तु ठण्ड के बढ़ने पर दस महीने की सर्दी और दो महीने की गर्मी, 
वह भी ठण्डी गर्मी, हो गयी । तब इन लोगों ने बाड़े में शरण लिया । 

बाड़े का जो वन है वह धुवप्रदेश जैसा है। सूय्यचन्द्रादि का 
साल में एक बार उदय ओर अस्त होना तथा एक वर्ष का एक दिन 
जैसा लगना वहीं सम्भव है। पर यह बाड़ा बीज से कहीं भिन्न जगह 
रहा होगा। बीज मे तो सर्दी बढ़ने वाली थी, बरफ पड़ने वाली थी, 
पाला गिरने बाला था । यह सब बातें एक बाड़ा घेर देने से नहीं दूर हो 
सकती थीं। यदि अहुरमजद ने अपनी देवी शक्ति से बाड़े की रक्षा कर 
दी तो फिर उसको बनवाने की आवश्यकता ही क्‍या थी, वह उस देश 
की ही इसी प्रकार रक्षा कर सकते थे। अतः बाड़ा कहीं दूर देश मे रहा 
होगां। उसका जो वर्णन दिया गया है उसको बीज का वर्णन नहीं मान 
सकते | एक ओर बात है । ज़रथुश्च्र ने अहुरमज्द से पूछा था कि बाड़े 
में प्रकाश का क्या प्रबन्ध था । बीज से तो वह स्त्रय॑ परिचित थे, ऐसा 
कई्टे स्थलों पर अवेस्ता में आया है। इससे प्रतीत होता है कि बाड़ा 
बीज से कहीं दूर था, जहाँ की दशा बीज से सम्भवतः भिन्न द्वोगी । 
तभी जरथुश्त्र को यह प्रश्न पूछना पड़ा । 

यदि यह आलोचना ठीक है तब तो यह तात्पय निकलता है कि 
सप्त सिन्धव से अलग होने के बाद यह असुरोपासक आपय्य ऐय्येन 
बेइजो में बसे और वहाँ कुछ काल तक सुख से बसे । इसके बाद वहाँ 
सर्दी के भ्रकोप से ऋतुविपय्यय हुआ। ऐशय्यन बीज ईरान के पास ही, 
सम्भवतः उसके पश्चिमी छोर पर था। सर्दी बढ़ने पर सब नहीं तो 
कुछ लोग बीज को छोड़कर उत्तर की ओर किसी स्थान में, जो उत्तरीय 
प्रवप्रदेश में था, जा बसे । उन दिनों वहाँ रहने की सुविधा थी। इस 
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स्थान को ही वर-बांड़्ा--कहा गया है। पीछे से जब हिमाच्छादन 
हुआ होगा तब इसे भी छोड़ना पड़ा होगा । फिर नीचे उतरकर यह 
लोग धीरे धीरे इरान के आस पास आये होंगे। बहुत सम्भव है कि 
इरान में इनकी और शाखाएं पहिले से बसी भी हों। पुनः सम्मिलन के 
बाद खब शाखाओं के अनुभवों और स्पृतियों को मिलाकर ही मजुद 
धम्म ने अपना अन्तिम स्वरूप पाया होगा । 


यह कोई बहुत दूर की कल्पना नहीं है.। जिस भाषा में अवेस्ता की 
पोथी लिखी है बह इरान की पहलवी भाषा नहीं है । ज़ेन्द पहलवी से 
मिलती जुलती है परन्तु उससे भिन्न है। ऐसी परम्परागत कथा है कि 
मज़्द धम्म के संस्कृत अथोत्‌ शुद्धरूप को ईरान में मग लोगों ने 
फैलाया । यह लोग मीडिया प्रदेश में रहते थे जो इरान के उत्तर-पश्चिम 
में है। मग लोग ही उपासना के समय आशध्वन" हो सकते थे। 
अवेस्ता की प्रतियाँ इस्कन्द्र रूमी ( सिकनदर ) के आक्रमण के समय 
जल गयीं । फिर जिसको जो कुछ याद था या जो कुछ इधर उघर 
लिखा पड़ा था वह सब जोड़ जाड़कर संग्रह किया गया। इस वृत्तान्त से 
यह तो निकलता है कि प्राचीन अवेस्ता का बहुत-सा अंश खो गया है । 
यदि वह सब होता तो सम्भव है कि बाड़े के सम्बन्ध मे और अकाश 
पड़ता ओर यह बात निश्चित रूप से जानी जा सकती कि बाड़े से 
चलकर लोग कहाँ और किधर गये । बाड़ा यदि उत्तर ध्रवप्रदेश में था 
तो हिमाच्छादन के बाद वह भी बसने योग्य न रह गया होगा। अतः 
जो लोग वहाँ रहते थे उन्हें उसे भी छोड़ना पड़ा होगा । सम्भव है कि 
उन्हीं के बंशन मग हुए हों । 

परन्तु यदि यह बात ठीक है कि आज से लगभग दूस हज़ार वर्ष 
पहिले जब उत्तरीय ध्रुवप्रदेश का जलवायु मधुर था; कुछ लोग ऐश्यन 
वेइजों छोड़कर वहाँ जा बसे तो फिर हमको यह भी देखना पड़ेगा कि 
बीज में इतना गहिया ऋतुविपरयंय केसे हो गया। यह स्मरण रखना 


# आथुवन-बैंदिक अथवेन--यज्ञ कराने वाला पुरोहित । 


(६ ७४ ) 


होगा कि तिलक की यह कल्पना निराधार है कि बीज में चन्द्रसूय्य साल 
में एक बार उदय ओर अस्त होते थे ओर एक वर्ष एक दिन जैसा 
होता था। यह बातें तो बाड़े की हैं जहाँ वह लोग बीज छोड़कर आये। 
हमको इतना ही देखना है कि बीज मे दस महीने का जाड़ा और दो 
महीने की गर्मी केसे हो गयी । 

एक बात और ध्यान में रखने की है । ऐय्येन बेइजों पर जो विपत्ति 
आयी बह स्थायी नहीं थी। ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ दिनों के पीछे 
वह दूर हो गयी क्योंकि ऐसी कथा है कि जरथुश्त्र स्वयं वहाँ गये थे । 
बह यिस् के बहुत पीछे हुए थे, तभी तो अहुरमझद ने उनको यिस की 
कथा सुनायी । जिस समय ज़रथुशत्न बीज सें गये उस समय दस 
महीने की रात और दो महीने की ठण्डी गर्सी बाला ऋतु वहाँ नहीं 
था। कम से कम ज़रथुश्त्र ने कहीं ऐसा नहीं कहा है। उनको बीज मे 
कठोर ऋतु होने का उतना ही बृत्त ज्ञात था जितना उनको अहुरमजद ने 
बताया था । 


तिलक का यह तक है कि पहिले सभी आर्य्य ऐग्यन बेइजो में रहते थे। फिर 
उसके नष्ट होने पर उसी क्रम से नौचे उतरे जो बेन्दिदाद के प्रथम फूगंदे में दिया 
है। उनका १५ वां निवासस्थान सप्त सिन्धव था। उसके बाद १६ वा स्थान-रंघ- 
अरबिस्ताने रूम नहीं वरन्‌ रसा ( काबुल के पास की एक नदी ) के किनारे का 
अदेश था। फिर यहां से वह लोंग घौरे धीरे और पश्चिम अर्थात्‌ ईरान की ओर गये 
होंगे । हम इन प्रदेशों के विषय में पिछले अध्याय में विचार कर चुके है । 


आठवां अध्याय 
खगणड प्रत्नय 


यद्यपि मत्यावतार की कथा भिन्न-मिन्न पुराणों में किड्चिद्धिन्न 
प्रकारों से दी गयी है परन्तु उसका आरम्भ इसी बाव से होता है कि एक 
समय खण्ड प्रलय हुआ और सारी प्रथ्वी जल से भर गयी। सभी 
प्राणी नष्ट हो गये | केबल एक भाग्यशाली मनुष्य को विष्णु भगवान्‌ ने 
मत्स्य का रूप धारण करके बचा लिया । इस प्रकार के खण्ड प्रतय का 
बणन दूसरे देशों में भो मिलता है। मिश्र, यूनान, बैबिलन, यहाँ तक कि 
उत्तर अमेरिका में भी कुछ ऐसी कथाएं हैं। यह सम्भव है कि कुछ देशों 
में यह अन्यन्न से पहुँची हों परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि कुछ हृद तक 
इनमें उसे लोगों के अपने अनुभवों का वृत्तान्त है जिनमें यह प्रचलित 
हैं। कभो--कई हज़ारों वष पहिले--उनझे पूर्वजों पर जो विपत्ति घह- 
रायी थी उसी की ज्षीण स्छृति कथा के सीतर अधित है । 

सत्र कथाएं एक ही प्रकार की नही हैं। इनमें कई बढ़े अन्तर हें । 
यहाँ पर हम इनमे से तीन मुख्य कथाओं को देते हैं :-- 

पहिली कथा वह है जो पश्चिमी एशिया ओर रूपान्वर से उत्तरीय 
अफ्रीका में प्रचलित है| यह इसाई धम्मे ग्रंथ बाइबिल में विस्तार से दी 
हुई है। इसके अनुसार इश्वर ने हज॒रत नूह नामक महापुरुष को साव- 
धान कर दिया था। उन्होंने एक जहाज बना कर उसमें सभी प्राणियों 
का एक एक जोड़ा रक्खा । इसके बाद चालीस दिन और चालीस रात 
तक निरन्तर मूसलाधार पानी बरसता रहा। आकाश, पृथ्वी ओर समुद्र 
एक हो गये। चारों ओर जल ही जल्न हो गया । केवल नूह का जहाज 
बच रहा । चालीस दिन के बाद जब वषों थम्मी तब जहाज़ जाकर 
अरारत पहाड़ की चोटी पर रुका। फिर धीरे धीरे नूह के लाये हुए 
जोड़ों से सृष्टि बढ़ी । 
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दूसरी कथा पारसियों की है। इसे हम पिछले अध्याय में दे चुके है । 
ऐय्यन वेइजों में बरफ का आक्रमण हुआ । ठण्ड पड़ी, दिन रात का 
रूप बदल गया। अहुरमझद ने यिम को पहिले से ही सावधान कर 
रक्खा था। उन्होंने बाड़ा बनवा रक्‍्खा था। उसमे चले गये । वहाँ 
धीरे धीरे सृष्टि बढ़ी । 


तीसरी कथा वह है जो भारत में प्रचलित है । इसके पोौराशिक रूपो 
में थोड़ा बहुत भेद है पर मूल कथा वह है जो शतपथ ब्राह्मण में दी है । 
ब्राह्मण मंथ वेद के अंग माने जाते हैं अतः जो रूप शतपथ बाह्मण में 
दिया हुआ है उसे ही प्राचीन मानना चाहिये। कथा देने के पहिले हम 
एक बात की ओर ध्यान आक्षष्ट करना चाहते हैं। वह यह है कि जो 
घटना इस कथा में दी गयी है उसकी ओर ऋग्वेद मे कहीं ज़रा भी 
संकेत नहीं है। शतपथ ब्राह्मण मे इसका जिक्र है पर यह प्रंथ ऋग्वेद 
के पीछे का है | सम्भव है ऋग्वेद में इस आख्यान का न मिलना केवल 
आकस्मिक हो परन्तु इत ने बड़े उधलपुथल का कहीं भी उल्लेख न 
मिलना आश्चय्य की बात है। अनुमान यही होता है कि यह घटना 
ऋणगण वेद काल के पीछे की है। घटित होने के बाद उसकी स्मृति अभिट 
हो गयी ओर देश के सभी इतिबृत्तों मे--इतिहास-पुराणो में--किसी 
न किसी रूप से स्थान पा गयी । 

शतपथ ब्राह्मण के पहिले प्रपाठक के आठवें अध्याय के पहिले 
ज्ाह्य॒ण में लिखा है कि एक बार प्रातःकाल मनु के हाथ में एक 
छोटी मछली आ पड़ी । उसने उनसे कहा 'मेरी रक्षा करो' | आगे 'चल 
कर एक बहुत बड़ी बाढ़ आने वाली है, जल से प्रथिवी आच्छादित हो 
जाने वाली है, जिसमें सब प्राणियों का नाश हो जायगा। ओप हमाः 
सर्वा; प्रजा निर्वोद! | उस समय में तुम्हारी रक्षा करूंगी। मनु ने 
उसे बचा लिया । बह बढ़ती गयी। जब जलए्लावन का सभय हुआ तो 
उन्होंने उसके आदेश के अनुसार एक नाव बनायी । जब ओध आया 
( बाढ़ आयी ) तो उन्होंने उसकी सींग में नाव की रस्सी डाल दी: 
तस्व शूझ्ले नाव: पाशं प्रतिमुमोच । मछली नाव को खींच कर उत्तरीय 
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पहाड़ की ओर ले गयी : तेनैतसुत्तर गिरिमतिदुद्राव | वहाँ पहुँच कर 
मछली ने उनसे कहा कि जब तक पानी रुके तब तक नाव को पेड़ से 
बाँध दो । यह जगह मनोरबसपंणम्‌ (मनु के उतरने की जगह ) 
कहलायी । महाभारत में इसे नोबन्धनम्‌ ( नाव बाँथने की जगह ) कहा 
है। जब पानी घटा तो मनु अकेले बच गये थे । मनुरेवेकः परिशिशिषे 
उन्होंने पाक यज्ञ किया । कुछ काल के बाद वहाँ श्रद्धा नाम को ख््री 
उत्पन्न हुईं । उससे मानवी प्रजा की सृष्टि हुई । 

इन तीनों आख्यानों को देखने से ही इनके भेद देख पड़ जाते हैं । 
एक तो बचने के प्रकार में भेद है पर सब से बड़ा भेद प्रलय के स्वरूप 
में है। बाइबिल में घोर वृष्टि होती है। अवेस्ता में बरफ पड़ती है, 
ब्राह्मण में जल बढ़ आता है । कुछ लोग कहते हैं कि यह तीनों वर्णन 
एक ही घटना के हैं पर जब घटना के मूल स्वरूप में इतना बड़ा अन्तर 
है तो एक मानने का कोई कारण प्रतीत नहीं होता । यह असम्भव बात 
है कि जिस घटना ने लोगों के जीवन में इतना उथल्न पुथल कर दिया, 
जो राष्ट्र के स्मृति पटल पर तप्त लोहशलाका से खचित हो गयी, उसके 
रूप के सम्बन्ध में इतनी विस्मृति हो जाती कि कोई वृष्टि कहता, कोई 
बरफ; कोई बाढ़ । फिर बहुत दिनों की बात भी नहीं है, तीनों ही अनु- 
भव सभ्य लोगों के धम्म ग्रन्धों में दिये हुए हैं। इससे तो यही अनुमान 
होता है कि यह तीन एथक घटनाएं हैं जो अनुमानतः तीन प्रथक्‌ समयों 
में घटित हुई । 

तिलक कहते हैं कि अवेस्ता और ब्राह्मण की कथाएँ एक ही हैं 
ओर ऐय्यन वेइजों से ही संबन्ध रखती है। वह कहते हैं. कि यद्यपि 
भारतीय कथा में जल की बाढ़ का उल्लेख है. पर यह भूल सी है। 
फिर संसरक्षत का प्रालेय शब्द पाणिनीय व्याकरण के अनुसार प्रलय से 
निकला है। प्रलय का अथ है जलप्रावन और प्रालेय का अथ है बफे। 
अतः प्रलय की कथा में बीजरूप से प्रालेय की कथा निहित है। इस 
तके की असमीचीनता स्पष्ट है। हुठ करके भारतीय कथा का ऐसा क्‍यों 
अर्थ किया जाय जो ईरानी कथा से मिल ही जाय १ 
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दास कहते हैं कि भारतीय कथा उस समय की है जब सप्तसिन्धव 
के दक्षिणी प्रदेश का नक्शा बदला । ऐसे भोगर्िक उपद्रव हुए जिनसे 
दक्षिण की ओर का समुद्रतल ऊपर उठा। उसके ऊपर उठने से राज- 
पुताना की मरुभूसि बनी । जब ससुद्गरतल्न उठा तो समुद्र का जल सप्त- 
सिन्धव पर टूट पड़ा होगा । बहुत ऊँची जगहों को छोड़कर एक बार 
सबत्र जल ही जल हो गया होगा | इसीलिये कटद्दा गया है कि मत्स्य सनु 
को उत्तरगिरि की ओर ले गया । उत्तर में हिमालय की ऊंची चोटियाँ 
हैं जहाँ रत्ा हो सकती थी । यदि ऐय्यन वेइजों कहीं धवप्रदेश में था 
ओर यह घटना उसमे घटित हुई तो वहाँ कोई उत्तरगिरि है ही नहीं । 
उत्तरगिरि की ओर जाने मे यह भी संकेत है कि मनु कहीं दक्षिण की 
ओर से गये थे । दूसरी पुस्तकों में ऐसा उल्लेख आता है कि मनु का 
आश्रम कहीं सरस्वती के तट पर था। यह उपयेक्त अनुमान की पुष्टि 
करता है। इतना जल जो सारे प्रान्त में फेल गया उसमें से कुछ तो 
नदियों के मार्ग से समुद्र मे फिर पहुँचा होगा, कुछ चारों ओर फेल 
गया होगा। वायु उसके भाप को ऐय्यन बेइजों की ओर उड़ाकर ले 
गयी होगी । वहाँ की ठण्डी हवा से मिलकर सम्भव है वह वहाँ बरफ 
के रूप में गिरी हो। इसी का वर्णन अवेरता में होगा। जेसे कुछ काल 
के बाद सप्रसिन्धव से जल हट गया उसी प्रकार ऐय्यन वेइजों मे हिस- 
वृष्टि भी बन्द हो गयी होगी। यह भी सम्भव है कि इसी जल की भाप 
ने बेबिलन सें वह महावृष्टि करायी हो जिसका बाइबिल मे उल्लेख है । 


दक्षिणी समुद्र के सूख जाने के बाद सप्सिन्धव में स्व॒भावत गर्मी बढ़ गयी । 
स्यात्‌ इसी बात की ओर संकेत करके वेन्द्दाद के प्रथम फर्गद में कहा है कि सप्त- 
सिन्धव में अंभिमेन्यु ने अपनी माया से गर्मी उत्पन्न कर दी । 


नंवां अध्याय 


उत्तरीय ध्ुवप्रदेश 


जैसा कि हम पहिले देख चुके हैं भारतीय आय्य तो अपने को सप्त- 
सिन्धव के अनादिकालीन निवासी मानते थे और जो कोई केवल 
ऋग्वेद या इन आया के दूसरे अथों को देखेगा वह भी इसी परिणाम 
पर पहुँचेगा। सम्भव है ऋग्वेदकाल के पहिले, आज से ३०,०००० 
३५,००० वष या उससे भी पहिले, यह लोग कही और से घूमते-फिरते 
यहाँ आगये हों और फिर भोगोलिक तथा भोगभिक कारणों से यहीं 
रह गये हों । यदि ऐसा हुआ होगा तो उस समय वह लोग नंगे, जंगली, 
सस्मवृतः नरमांसभक्ञषी रहे होंगे। आरम्भ में तो मनुष्य की यही दशा 
थी । उनको स्यात्‌ आग जलाना भी न आता होगा । खेती या पशुपालन 
तो वह क्या करते, बनेले पशुओं का शिकार ही उनका मुख्य जीवनो- 
पाय रहा होगा। उनके हथियार था तो हड्डी के होंगे या पत्थर के । 
मनुष्य समाज का यही प्रारम्भिक चित्र है। सभी उपजातियों को इस 
अवस्था में से होकर आगे बढ़ना पड़ा हे । 


परन्तु वेदिक आय्यों को वह दिन आयः मूल गये थे । ऋग्वेद में 
उसका उछेख नहीं है। वेदिक आप्ये नगरों और भागों में बसते थे, 
व्यापार करते थे, खेती करते थे, उनकी अपनी परिमार्जित उपासना 
विधि थी, समाज की व्यवस्था थी | उनको धातुओं का ज्ञान था । वजन 
के बारे सें निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि वह धातुनिर्मित था, 
शेष हथियार धातु के ही होते थे। कपड़े बिने और सिले जाते थे । 
इसका तात्पय्य यह है कि सप्तसिन्धव में हमको आय्य उपजाति उस 
अवस्था में मिलती है जिसमे उसकी संध्कृति और भाषा दूसरे देशों में 
जाने के योग्य थी । और इन आद्यों को किसी दूसरे जगह से आते की 
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स्वति न थी। इससे यह निश्चित है कि वेदों के आधार पर आर्य्यों 
का, अथोत्‌ आय्ये संस्क्ृति का, आदिम स्थान सप्तसिन्धव ही था । 

अवेस्ता में जो कुछ स्पष्ट वर्णन दिया हुआ है. उसकी भी विवेचना 
की जा चुकी है। उससे भी यह बात प्रमाणित नहीं होती कि आय्ये 
लोग कहीं और के निवासी थे । अधिक से अधिक यह माना जा सकता 
है कि उनकी एक शाखा जो सप्तसिन्धव छोड़ने के बाद कभी ऐय्यन 
वेशजों में रहती थी, किसी समय भ्रवप्रदेश में जाकर बसने के लिये 
विवश हुई थी। यह एक शाखा मात्र का अनुभव है, इसका यह भी 
प्रमाण है कि अवेस्ता मे जिन सोलह देशों के नाम दिए हैं उनमें सप्त- 
सिन्धव भी है परन्तु वेदों में सप्तसिन्धव के अतिरिक्त और किसी देश 
का स्पष्ट उल्लेख नही है। जो लोग बाहर गये ही नहीं बह विदेश का 
ज़िक्र केसे करते ? 

परन्तु अपने मत की पुष्टि में तिलक ने और भी कई प्रमाण दिये 
हैं। इनपर आगे के अध्यायों मे विचार होगा। इसके पहिले भव प्रदेश 
की कुछ विशेषताओं को समझ लेना चाहिये । 


सूथ्य की परिक्रमा करने में प_्रथिवी जो अंडाकार वृत्त बनाती है 
उसकी एक नाभि पर सूझ्य है। प्रथिवी का घुरा इस चृत्त पर सीधा 
खड़ा न होकर उसके साथ एक कोण बनाता है। साल मे दो बार सूर्य 
ठीक पूर्व में उदय होता है और ठीक पश्चिम में डूबता है। इन दोनों 
तिथियों में दिन रात बारह-बारह घंटे के होते हैं । ऐसी पहिली तिथि 
आजकल मार्च सें आती है। इसके बाद सूथ्ये बराबर उत्तर की ओर 
बढ़ता जाता है। जाते-जाते जून में २१ तारीख़ को उत्तर बढ़ना रुक 
जाता है। उस दिन सबसे लंबा दिन ओर सबसे छोटी रात होती है । 
फिर सूर्य नीचे उतरता है ओर सितम्बर में फिर दिन राव बराबर होते 
हैं और सूस्य का उदय ठीक पूवे और अस्त ठीक पश्चिम में होता है । 
इसके बाद सुय्य नीचे उतरता ही जाता है । २३ दिसम्बर को उसका 
दक्षिण की ओर बढ़ना बंद हो जाता है । उस दिन सबसे बड़ी रात और 
सबसे छोटा दिन होता है। फिर सूथ्य ऊपर चढ़ता है और मा में 
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जाकर ठीक पूव में उदय होता है । सूथ्य के दक्षिणाभिसुख होने के दिनों 
को दक्षिणायन और उत्तरयात्रा के दिनों को उत्तरायण कहते हैं । परहादि 
गतिशील पिण्डों की चाल की ठीक ठीक गणना करने के लिये ज्योति- 
षियों ने आकाश को बारह भागों में बाँठ दिया है जिनमें से प्रत्येक को 
राशि कहते हैं | हमको आकाश में प्र्थिवी की गति का तो प्रत्यक्ष पता 
लगता नहीं ऐसा प्रतीत होता है कि सूथ्य प्रथिवी की परिक्रमा कर रहा 
है । जिस दिन सुथ्य का किसी राशि मे प्रवेश होता है उस दिन के 
संक्रान्ति कहते हैं | जब दिन रात बराबर होते हैं. तब सूय्य मेष और 
तुला राशियों मे होता है । उत्तरायण का आरम्भ सायन मकर संक्रान्ति 
ओर दक्षिणायन का सायन कक संक्रान्ति से होता है। सूथ्य की एक 
परिक्रमा मे प्रथिवी को ३६५ दिन से कुछ ऊपर समय लगता है । 

सूथ्य की परिक्रमा करने के साथ साथ प्रथिवी अपने घुरी पर 
पश्चिम से पूर्व की ओर लगभग चौबीस घंटों में धुमती है । इसी से 
सूर्य चन्द्र तारे पूरे से पश्चिम की ओर घूमते प्रतीत होते है। धुरी के 
उत्तरीय छोर के ठीक सामने जो तारा पड़ गया है वह अचल प्रतीत 
होता है | उसे ध्रव कहते हैं। इस तारे का इस दिशा में होना एक आक- 
स्मिक बात है। यदि घुरी की दिशा बदल जाय, जैसा कि कई हज़ार 
वर्षों में धीरे-धीरे होता भी है, तो कोई दूसरा तारा सामने पड़ जायगा, 
उस अवस्था मे वही भुव होगा । यह भी हो सकता है कि कोई तारा 
ठीक सामने न पड़े। यदि ऐसा हुआ तो ध्रुव होगा ही नही । आज 
कल धुरी के दक्षिणी छोर के सामने कोई तारा नहीं है। अतः दक्षिण 
में धुव नहीं है । 

प्रथिवी का उत्तरतम बिन्दु उत्तरीय भ्ुव और दक्षिणतम बिन्दु 
दक्षिणी भ्रव कहलाता है । ध्रव के पास का प्रदेश यथान्याय उत्तरीय 
या दक्षिणी भव प्रदेश कहलाता है। यहाँ हम ग्रसज्ञवशात्‌ उन ज्योति- 
रेग्विषयों का संक्षेप में वर्णन करेंगे जो उत्तरीय धुष और उत्तरीय 
भ्रुवप्रदेश में देख पढ़ते हैं। इनको जान लेने से आगे के अध्यायों को 
समभने में सुगमता होगी । 

आ० ११ 
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यदि कोई मनुष्य प्रुथिवी के ठीक उत्तरीय प्रव पर खड़ा हो जाय 
तो ध्रुव तारा उसके ठीक सिर पर होगा । जो तारे खगोल ( आकाश 
गोल ) के उत्तराद्ध मे हैं वही देख पड़ेंगे परन्तु न उनका उदय होगा न 
अस्त । बह ध्रुव के चारो ओर घूमते दिखायी देगे। उनकी घूमने की 
दिशा पूर्व से पश्चिम होगी । वह बराबर ज्षितिज के ऊपर रहेगे। वर्ष 
एक दिन रात जैसा होगा । छः महीने का दिन ओर छः मद्दीने की रात 
होगी । रात की समाप्ति के बाद सवेरा आरम्भ होगा । यह सबेरा दो 
महीने तक रहेगा। सपेरे का प्रकाश आकाश में एक जगह न रहेगा 
परन्तु ज्षितिज पर घमता रहेगा। २४ घंटों मे इसका एक चक्कर पूरा 
होकर दूसरा आरम्भ होगा | दो महीने के बाद सूथ्य उदय हीगा । सूख्य 
भी पूर्व से पश्चिम हमारे प्रदेश की भांति न चलेगा। वह चार महीने 
तक न उदय होगा, न अस्त होगा । ज्षितिज पर घूमता रहेगा । चौबीस 
घंटों में उसकी भी भुवश्रदक्षिणा पूरी होगी । इस चार महीने के बाद 
सूय्य डूब जायगा और सध्या आरम्म होगी। सायंकाल का प्रकाश 
भी उसी प्रकार जितिज पर धूमता रहेगा। संध्या के अन्त होने पर 
चार महीने की घोर अन्धकार मय रात होगी । इस छः महीने के दिन 
में सूय्य का बिम्ब द्र॒ष्टा से सदेव दक्षिण की ओर रहेगा । 


॥० शक, 


भ्रवदेश की यह विशेषताएं नीचे के नक्शे से सुगमता से समझ में 
आआ जाय॑ंगी । 


5 





( ८३ ) 


यह नक्शा प्रथिवी के उत्तरीय गोलाऊँ का है। म एथिवी गोल का 
सध्य विन्दु है और उ उत्तरीय ध्रुव । उम प्रथिवी की घुरी है। भूमभू 
भूसध्य रेखा है। जब दिन रात बराबर होते हैं उन तिथियों में सूय्ये 
भूमध्य रेखा के ठीक सामने उदय और अस्त होता है। कक कक रेखा 
है। जिस दिन सबसे लम्बा दिन होता है. उस दिन सूय्य इसी रेखा के . 
सामने उदय ओर अस्त होता है। ठीक इसी प्रकार दक्षिणी गोलाड़ें में 
होता है। वहाँ सब से लंबी रात वाली तिथि में सूथ्य मकर रेखा के 
सामने उदय ओर अस्त होता है। यह रेखा भूमध्य रेखा से उतनी ही 
दक्षिण है जितनी कि कक रेखा उससे उत्तर है। यह स्पष्ट ही है कि 
सूथ्य जब कक रेखा पर होगा तब भी उत्तरीय भुव पर खड़े हुए द्रष्ट 
के बराबर नहीं आ सकता । उससे दक्षिण की ओर ही देख पड़ेगा । 

शी-शी शीत रेखा है। इसके ऊपर उ तक वह भू भाग है जिसमें 
आज कल कड़ी शीत पड़ती है और बारहों महीने बफे जमी रहती है। 
यही वह प्रदेश है जिसे हम बराबर उत्तरीय ध्रुव प्रदेश कह आये हैं। 
इस प्रदेश मे भी सूथ्य कभी द्रष्टा के बराबर नहीं आ सकता, जब होगा 
तब दक्षिण की ओर ही देख पड़ेगा । बहुत से तारे यहाँ भी उदयास्त 
के बन्धन से मुक्त होंगे। बह भव तारे की निरन्तर परिक्रमा करते देख 
पड़ेंगे । कुछ तारो का उदय, ओर अस्त भी होगा । खगोल के दक्ति- 
णाछू का कोई तारा यहाँ से भी नहीं देख पड़ेगा । वर्ष के तीन भाग 
होगे (7) एक लंबी रात--यह रात उस समय होगी जब सूर्य भू- 
मध्य रेखा के नीचे उतर कर सकर रेखा के सासने होगा। रात की 
लंबाई द्रष्टा के स्थान के अनुसार होगी । जो स्थान भरुवबिन्दु के पास हैं 
वहाँ वह लग भग छः महीने की होगी, जो शी-शी रेखा के पास हैं वहाँ 
वह चौबीस घंटे से कुछ ही अधिक होगी। लंबी रात्रि के बाद सवेरा 
होगा । यह सवेरा भी स्थानभेद के अनुसार छंबा होगा। कहीं तो यह 
लगभग दो महीने का होगा, कद्दी कुछ घंटों का। ध्रुव बिन्दु के पास के 
भागों से प्रात:प्रकाश ज्षितिज के पास पर चारो ओर घधूमता देख पड़ेगा 
फिर (7) लंबा दिन होगा | इसकी लंबाई भी रात को भांति द्रष्टा के स्थान 
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के अलुसार न्यूनाधिक होगी । इस ढंबे दिन के बाद वैसा ही सायंकाल 
होगा जैसा सवेरा हुआ था। लंबे दिन में सूथ्य अस्त हुए बिना द्रष्ट 
की परिक्रमा करता देख पड़ेगा परन्तु सूथ्य और ग्रातःब्योति भुवबिन्दु 
की भांति ज्ितिज पर नहीं बरन्‌ उससे कुछ ऊपर लंबा ओर टेढ़ा चक्कर 
बना कर घमते प्रतीत होगे । (7० ) लंबी रात और लंबे दिन के बीच 
में साधारण चौबीस घंटे के अहोराच्र । लंबी रात के बाद जब लंबा 
प्रातःकाल समाप्त होगा और सूथ्य के दशन होंगे तो पहिले पहिले 
बह कुछ घंटों के बाद अस्त हो जायगा ओर रात हो जायगी। धीरे- 
धीरे सूथ्य के ऊपर रहने के समय, अथोत्‌ दिन की लंबाई सें वृद्धि और 
उसी अनुपात से रात की लंबाई में कमी होती जायगी, क्योंकि दोनों 
मिल कर चौबीस घंटे ही होते हैं | थोड़ी थोड़ी देर के लिये सबेरा और 
सायंकाल भी होगा । फिर जिस दिन सूथ्ये का दशनकाल चौबीस घंटे 
से बढ़ जायगा उस दिन लम्बा दिन आरम्भ हो जायगा। इसी प्रकार 
लंबे दिन के समाप्त होने पर सूथ्य का दशन काल धीरे-धीरे घटने' लगेगा 
ओर फिर चौबीस घंटे में अहोराच्र ( दिन रात ) होने लगेगा। जिस 
दिन सूथ्य का अदर्शन काल चौबीस घंटे से बढ़ जायगा उसी दिन से 
लम्बी रात आरम्भ होगी । 

इस प्रदेश की लंबी रात के अंधेरे को छुछ अंश तक आरोरा 
बोरिएलिस कम करता है। यह एक विचित्र प्रकाश है जो वहाँ देख 
पड़ता है। आकाश मे प्रकाश की लपटें सी उठती हैं। इसका ठीक 
ठीक कारण अभी तक विद्वानों को समझ में नहीं आया है परन्तु विद्युत्‌ 
से किसी अकार का सम्बन्ध है ऐसा माना जाता है। थह प्रकाश लंबी 
राव के कुछ महीनो में देख पड़ता है | कुछ सहायता शुक्ल पत्ष में चन्द्रमा 
से मिलती है । 

यह ज्योतिषंश्य तो इस प्रदेश के नित्य हग्विषय हैं। आज से 
हज़ारों वर्ष पहिले भी थे, आज भी हैं, आगे भी रहेगे। परन्तु ऋतु 
हक हग्विषय सदेव एक से नहीं रहते। उनमें परिवर्तन होता 
रहता है | 
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भूगोल और भूगभेशाखर के विह्ानो का यह मत है कि कई कारणों 
से जिनका मुख्य सम्बन्ध ज्योतिष से है पथ्वी पर ऋतुओ का तारतम्य 
बदलता रहा है । 

जिन भागों में आज सदी पड़ती है उनसे कभी गर्मी थी और जहाँ 
आज गर्मी है वहाँ सर्दी पड़ती थी । आज कल भूमध्य रेखा से उत्तर के 
भागों को इस प्रकार विभाजित करते हैं :-- 


उश्रीशय अब 


गा करत हु कर कण कप ] कप 
?. आन » गेशीत माग (इतर भवकदेश ) 
छः... भपिफर... पभफ्रछरा.. 2७ यह पढ#.. शक ६३08 भ्क न 
५ अनुष्णाशीत भाव 


८ समसक्रक नस फ्क भ्र्व अफकाक0.... डकीकनी.. शॉकिय अन्त झा कक 


शत्पुषण भाग 

अर मर मे बल नर भूमध्य रेखा 
भूभध्य रेखा के दक्षिण मे भी दक्तिणी भ्रुव तक प्रथ्वीतल का इसी 
प्रकार विभाजन है। परन्तु एक ऐसा भी समय था जब विभाजन 
ऐसा न था। इन दिनों अनुष्णशीत भाग में कहीं कही बड़ी कड़ी सर्दी 
पड़ती थी और श्रुव प्रदेश मे एक प्रकार का चिरवसन्त था। गर्मी 
ओर सदी बारहों मद्दीने ऋतु मधुर रहता था | इस बात का भी प्रमाण 
मिलता है कि कई बार एथ्वी के बहुत बड़े भाग बरफ से ढक गये थे । 
हज़ारों वर्ष के बाद बरफ हटी और फिर आयी। डाक्टर क्रोल 
की गणना के अनुसार उत्तरी भूम्यडे मे अन्तिम हिमाच्छादन आज से 
लगभग २,४०,००० वर्ष पहिले आरम्भ हुआ । बीच बीच में बरफ़ कही 
हट जाती थी, कही फिर आ जाती थी परन्तु प्रायः यह अवस्था 
१,६०,००० वर्ष तक चली गयी । आज से लगभग ८०,००० व हुए 
बरफ पीछे हट गयी और अब केवल शुव प्रदेश से रह गयी है । इसका 
तात्पय्य यह है कि पिछले ८०,०००-५०,००० बषे के बीच में इस भू- 
भांग में ऋतुसंचार प्रायः आज जैसा ही रहा है । अत' यदि आय 
लोग कभी भव प्रदेश में रहते थे तो बह बात इससे पहिले की होगी । 
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आज से १०-१५ हज़ार बष पहिले तो उनका सप्रसिन्धव मे रहना 
प्रमाणित ही होता है। अतः हमको वह जगह भी ढेंढनी होगी जहाँ 
ध्रव प्रदेश छोड़ने के बाद और सप्त सिन्धव में आने के पहिले अथॉत्‌ 
५०,००० से १०,००० वर्ष पहिले तक वह लोग रहे | 

कुछ लोगो को जिनमे तिल्लक भी है क्रोल की यह गणना सम्मत 
नही है। वह कहते हैं कि बरफ को हटे लगभग १०,००० बष हुए। 
इसका तात्पय यह हुआ कि इससे बहुत पहिले उत्तरी भव प्रदेश बरफ 
से ढंका था। बीच में वहाँ से बरफ हट गयी ओर नीचे के, अथोत्‌ 
अनुष्णशीत प्रदेश की ओर बढ़ गयी। फिर लगभग १०,००० वर्ष 
हुए इधर से हट गयी और ध्रुव प्रदेश फिर हिमाच्छन्न हो गया। बरफ 
के पिछले आक्रमण से पहिले ध्रवप्रदेश में चिरवसन्त जैसा ऋतु था। 
लोग बहुत ही सुखी और संस्कृत थे। फिर जब बरफ उघर बढ़ी तो 
उनको अपना वह घर छोड़ना पड़ा ओर बह सप्तसिन्धव तथा अन्य 
जगहों में जा बसे । हे 

इस मत के सम्बन्ध में भी दो आपत्तियाँ उठती हैं । जो लोग इसका 
समर्थन करते है वह कहते हैं कि इस प्रदेश में रहने की अवस्था भे 
आर्य्यों ने सभ्यता में काफी उन्नति कर ली थी | यह ठीक भी है । जब 
उसके थोड़े ही दिनों बाद सप्तसिन्धव में वह इतने उन्नत पाये जाते हैं 
तो यही मानना पड़ता है कि यढ उन्नति उन्होंने अपने पुराने घर में ही 
कर ली होगी। परन्तु यह आश्चय्य की बात है कि यूरोप के निवासियों 
की, जो उन्हीं आध्यों के वंशज माने जाते थे, तत्कालीन अवस्था बिर्कुल 
ज॑गलियों की सी पायी जाती है।न उन्हें कपड़ा बिनना आता था, 
न धातुओं से काम लेना जानते थे। न उनका कोई साहित्य था, न 
ठिकाने की राजव्यवस्था थी | ऐसा केसे हो गया ? घर छोड़ते ही उनकी 
सारी संस्कृति ओर सभ्यता कहाँ खो गयी । केवल भारत और ईशान के 
आय्ये ही क्यो सभ्यता की रक्षा कर सके ? यदि यह मान भी लिया 
जाय, जैसा दूसरे अध्याय मे दिखल्ाया गया है, कि बस्तुतः यूरोप 
निवासी आय्य उपजाति के वंशज नहीं थे, तब भी एक प्रश्न रहता 
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है। १०,००० वष से कुछ हो पहिले आर्य लोग भुव अदेश मे थे और 
लगभग १०,००० वर्ष पहिले या इसके कुछ बाद ही सही वह सप्तसिन्धव 
में बसे हुए थे अथात्‌ ध्रव प्रदेश छोड़ने के थोड़े ही दिन बाद वह लोग 
सप्तसिन्धव पहुँच गये । इस यात्रा में उनको १०००-५०० वर्ष से अधिक 
समय नहीं लगा। इसीलिये वह अपनी संस्कृति को क्रायम रख सके, 
परन्तु इतनी जल्दी उनको अपने पुराने घर की स्मृति केसे भूल गयी १ 
वह उस चिरवसन्त मय प्रदेश के लिये विलाप क्‍यों नही करते ? बह 
उस लंबे मार्ग का उल्लेख क्यो नही करते जिससे उन्होने कई हज़ार 
कोस की यह यात्रा समाप्त की ? आश्चय्य होता है कि वेदो मे 
इन बातों का कही स्पष्ट पता नहीं मिलता और विद्वानों को इधर- 
उधर से संकेतों को ढूंढना पड़ता है । 

एक ओर बात ध्यान देने की है। हिसाच्छादन हुआ अवश्य पर 
उसका पुष्ट प्रमाण उत्तरी यूरोप और अमेरिका मे ही मित्रता है। इससे 
यह नहीं कहा जा सकता कि इतर देशो में ऐसा नहीं हुआ पर यह 
तो निश्चित प्रतीत होता है कि सारी प्रथ्वी पर परिवत्तेन एक साथ 
नहीं हुए । बहुत पहिले इधर भी हिमाच्छादन हुआ द्वोगा पर इधर से 
बरफ को हटे बहुत दिन हुए। यदि डाक्टर क्रोल की गणना ठीक है 
ओर बरफ इधर से उत्तर की ओर ८०,००० वष हुए चली गयी ओर 
इसके बाद बहुत से भौगरसिक उथल-पुथल होकर इधर के भूतल की 
सूरत ही बदल गयी हो तो दूसरी बात है, अन्यथा उत्तरी यूरोप अमे- 
रिका या एशिया भले दी हिमाच्छादित और मनुष्य के बसने के अयेग्य 
रहा हो परन्तु आज से १०,००० वर्ष से भी पहिले सप्तसिन्धव प्रदेश भे 
ऐसी कोई कठिनाई नहीं थी और मनुष्य के रहने ओर उसकी सभ्यता 
के विकास करने के सभी साधन यहाँ अच्छी तरह लभ्य थे । 

फिर भी हमकों यह देखना होगा कि वेदों मे उन हृग्विषयों का 
वर्णन है या नदी जो भुवबिन्दु पर और ध्रवप्रदेश भे देखे जाते है. और 
आज से ८०००-१०,००० वबष पहिले देखे जा सकते थे। यदि है तो 
इसका कारण ढंढना दोगा । दर 


नं 
' दसवा अध्याय 
देवों का अरहोरात्र 

यदि बेदो मे उन दृग्विषयों का वर्णन मिलता है जो ध्रुव पदेश में 
आज भी देखे जा सकते है तो हमको विचार करने के लिए रुकना 
पड़ेगा । आज हमारे देश में लोग रूढ़ि के हाथ बिक गये है; बह दो 
विचार करने के परिश्रम से यह कह फर छुटकारा पा लेते है कि प्राचीन 
ऋषिगण योगी, अथच त्रिकालज्ञ थे; इस लिए उन्होने ऐसी बातों 
का भी ज़िक्र कर दिया है जिनको उन्होंने चमंचक्षुओं से नहीं देखा 
था | यह उत्तर सनन्‍्तोषजनक नहीं है। ऋषिगण भले ही परम योगी 
रहे हों पर यदि दिव्य दृष्टि से ही काम लेना था तो उन्होंने मध्य 
अफ्रीका या आस्ट्रेलिया का वर्णन क्यों नहीं किया, दक्षिणी भारत 
और मथुरा, श्रयाग, काशी को क्‍यों छोड़ गये ? उत्तरीय ध्रुव पर ही 
उनकी दिव्य दृष्टि पड़ी इसका भी तो कोई कारण होना चाहिये ? दूसरा 
उनन्‍्तर यह हा सकता है, और यही उत्तर तिलक को अमिमत है, कि बह 
लोग वहां रह चुके थे, वहां की स्थृति उनके सन से सिटी न थी। यह 
तकी खतः ग़लत नहीं है । देखना इतना ही है कि सचमुच इतसली मात्रा 
में और इस प्रकार के स्पष्ट वाक्य मित्रते है या नहीं जिनके आधार पर 
यह साना जा सके कि यह वर्णन प्रत्यज्ञ अनुभव की अभिव्यक्ति है। 
तीखरा तक यह है कि पीछे से, अथोंत्‌ बेदिक काल के पीछे, कुछ लोग 
उस प्रदेश की ओर गये होंगे या यह लोग कुछ ऐसे विदेशियों से मिले 
होंगे जो उधर से परिचित हों गे ओर उनसे सुन सुना कर ऐसे वाक्य 
प्रक्षिप्त कर दिये गये होगे। यह असम्भव नहीं है। इसी प्रकार यह 
चौथा उत्तर भी असम्भव नही है कि पीछे के वि्यनों ने ज्योतिर्गणना 
से यह बातें निकाली हों और इनको ग्रत्षिप्त कर दिया हो । होने को तो 
यह भी दो सकता है कि वेदिक काल के विद्धानों ने ही अपनी विया से 
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भुव प्रदेश की परिस्थिति का अनुमान कर लिया हो पर तिलक का कहना 
है कि उस समय गणित और ज्योतिष की इसनी उन्नति नहीं हुई थी । 
यह दोनों पिछले तक कहां तक ठीक हैं इस बात का निर्णय तत्मासंगिक 
वाक्यों को देख कर ही हो सकेगा । 

यदि बेदिक आर्य्य कभी भव विन्दु तक पहुँचे थे तो उनको वहां के 
लंबे रातदिन, लंबे प्रातःसाथं, ज्षितिज पर घूमती प्रातर्ब्योति आदि 
का अनुभव अवश्य ही हुआ होगा | यदि वह कभी भ्र॒व प्रदेश में रहते 
होंगे तो उन्होंने उन हग्विषयो को देखा ही होगा जिनका इस प्रदेश 
से विशेष सम्बन्ध है। अब देखना है कि उन्होने ऋग्वेद में कही यह 
बातें लिखी हैं या नहीं । 

जहां तक विद्ति होता है ऋग्वेद काल में भी चान्द्रवर्ष चलता था । 
चन्द्रमा को प्रथिवी की एक परिक्रमा करने से लगभग २७३ दिन लगते 
हैं। हमारे ज्योतिषियों ने इस गति की ठीक ठीक गणना के लिए आकाश 
को २७ भागों में बांठा है जिनको नक्षत्र कहते है । इस प्रकार नाक्षत्र मास 
र७झ्टे दिन का होता है। परन्तु इस मास से साधारण लोगों का काम 
नहीं चलता | सामान्य मनुष्य एक पूर्णिमा से दूसरी पूर्णिमा या एक 
अमावास्या से दूसरी अमावास्या तक की अवधि को एक मास कहता 
है। इसमें प्रायः २०३ दिन लगते हैं। २९०३ को बारह से गुणा करने से 
३०४ दिल होते हैं। सामान्यतः लोगों को २९३ का तो पता चलता नहीं 
३० दिन का चान्द्रमास और ३६० दिन का चान्द्र वर्ष माना जाता है। 
परन्तु प्थिवी को सूय्य की परिक्रमा करने में ३६५ दिन लगते हैं ।इस 
लिये चान्द्र ओर सोर वर्षों में बराबर अन्तर पड़ता जायगा। ऋतु पथिवी 
की गति पर निर्भर हैं । अत: यदि चान्द्र ओर सौर वर्षों में बराबर 
अन्तर पड़ता गया तो जितने त्योहार ओर उत्सव है उनमें व्यतिक्रम 
पड़ जायगा । वही पर्व कभी जाड़े में पढ़ेगा, कभी गर्मी मे, कभी बसौत्‌ 
में | मुसलमानों के पर्वों में ऐसा बराबर होता है । 

परन्तु यदि आय्यों में ऐसा होता तो अनथ हो जाता। उनके यहाँ 
तो वैनिक, पाक्षिक, मासिक, वाषिक सभी प्रकार के सः, सभी ऋतुओं 

आ० १२ 


( ९० ) 


के लिये यज्ञ, बंधे थे । समय बदल जाने से क्रिया का फल ही नष्ट हो 
जाता। आजकल ही सोचिये यदि शरत्‌ पूर्णिमा बीच गमी मे पड़ जाय 
या होली मध्य जाड़े मे आ जाय तो कैसी गइबड़ मच जाय । कितने 
पर्बों के तो नाम दी निरथक हो जाय' । इसलिये भारतीय ज्योतिष और 
धम्मंशास्र ने आदिकाल से ही इसकी व्यवस्था सोच निकाली है। आज 
कलत्न ज्योतिषियों के चान्द्रवर्ष और सौरबष मे लगभग १० दिन का 
अन्तर पड़ता है। चान्द्रवर्ष १० दिन छोटा होता है । इसीलिये तीसरे 
साल एक महीना बढ़ाकर दोनो को फिर एक जगह ले आते हैं, इसलिये 
प्षों मे बहुत व्यतिक्रम नहीं पड़ने पाता । वेदिक काल मे इस २९३ दिन 
के चान्द्रमास और ३५७ दिन के साल का तो ठीक पता नहीं चलता । 
३० तिथियों का महीना और ३६० दिन का साल मिलता है ओर इस 
बात का भी प्रमाण मिलता है कि सौरवर्ष से मिलाने के लिये कुछ दिन 
जोड़ दिये जाते थे । इन बातो के कई भ्रमाण मिलते है. :-- 


वेद मासो पत्तों द्वादश ग्रजावतः | वेदा य उपजायते 
( ऋक १--५२०, ८ ) 
वरुण बारहों मह्दीनों को जानते हैं। जो तेरहवाँ अधिक मास उत्पन्न होता 
है उसे भी जानते हैं। 
द्वादशारं नहिं तजराय वर्वात चनम परिधामृतस्थ । 
आपुआ अग्ने मिथुनासों अनत्र सप्ततशतानि विशतिश्च तस्थु: ॥ 
( ऋक्‌ १-- १६४, ११) 
है अप्नि, सूथ्य का चक्र आकाश के चारो ओर घूमता है पर जरा को प्राप्त 
नहीं होता, अर्थात्‌ पुराना नहीं होता । उसके बारह अरे ( बारह महीने ) हैं। 
उसके ( सूथ्य के ) स्त्री पुरुष स्वरूप ७२० पुत्र ( सन्‍्तान ) हैं (३६० दिन 
ओर ३६० रात )। 
इसके बाद वाले मंत्र में सूये के लिये “पश्चपादं पितरम द्वादशा- 
कृतिम दिव थाहु; परे अरे पुरीषिणम ” आया है। इसका अर्थ है 
 तूव्य बृध्धि के जल से प्रसन्न करने वाले अन्तरिक्ष में अवस्थित हैं। बह 


( ९१ ) 


द्वादशाकृति हैं ( बारहो महीने सूर्य की आकृतियाँ हैं ) तथा पद्मपाद हैं। 
(एक एक ऋतु एक एक पाद है। ऋठ छ; हैं परन्तु शिशिर हेमनत को कभी- 
कभी एक साथ गिन लेते हैं। इसलिये घट्पाद न कहकर पश्चपाद कहा है| ) 


इसी प्रकार नीचे के मंत्र में नक्षत्रों की ओर संकेत है :-- 
द्वादश बून्यदयोह्मस्थातिथ्ये रणन्‍्नृभवः सप्तन्तः | 
सत्तेत्राकएवन्ननयन्त सिन्धून्‍्धन्वातिप्ठब्रोषधी निप्रमापः ॥ 
( ऋक्‌ ४-३२, ७ ) 

जिस समय बारहो दिन (शआर्द्रों से लेकर अनुराधा तक वर्षा ऋठ के 
बारहो नक्षत्र ) अगोप्य सूच्य के घर अतिथि रूप से निवास करते हैं उस समय 
खेतों को शस्यादि से सम्पन्न करते हैं, नदियों को प्रेरित करते हैं इत्यादि । 

इन अवतरणों से यह स्पष्ट होता है कि उस समय ३६० तिथियों का 
वर्ष होता था, उसको छः ऋतुओ में या कम से कम पाँच ऋतुओ में 
बांट रक्खा था, साल में बारह महीने होते थे और एक तेरहवां महीना 
भी अधिमास रूप से जोड़ा जाता था। आकाश को २७ नक्षत्रों में 
विभक्त किया गया था। जहाँ द्वादश की संख्या आती है वहाँ भाष्यकार 
ने यह कहा है कि इसका अथ बारह महीने या मेष आदि बारह राशि 
हो सकता है। यों तो सूर्य एक एक महीने एक एक राशि मे रहता है, 
अतः बारह राशि कहने से भी बारह मास आगये परन्तु उस समय 
राशिगणना से काम लिये जाने का कोई प्रमाण नहीं मिलता। कुछ 
लोगों का तो यह कहना है कि यह गणना आ्यों ने यूनानियो से 
सीखी । यह बात ठीक हो या न हो परन्तु जहाँ तक पता चलता है 
बेदिक काल में राशिगणना के स्थान में नक्षत्रगणना ही प्रचलित थी । 
नक्षत्रों के नाम भी पुरानी पुस्तकों में आते हैं परन्तु प्राचीन साहित्य में 
राशियों के नाम नहीं मिलते । अतः इन मंत्रों मे बारह महीनो का ही 
उल्लेख मानना चाहिये, बारह राशियों का नहीं । 

तिलक भी इस बात को स्वीकार करते हैं। वह भी कहते हैं कि 
इस विषय सें बेदिक ज्योतिष आधुनिक ज्योतिष से बहुत कुछ मिलता 
था । परन्तु उनका मत है. कि इन स्पष्टोक्तियों के साथ साथ ऋग्वेद में 


( ९२ ) 


ऐसे भी वाक्य हैं जिनसे भुवप्रदेश में आवास करने के समय की स्मृति 
की भालक मिलती है। इसके सिवाय पीछे के संस्कृत साहित्य में भी ऐसे 
वाक्य आते हैं। इस प्रकार का एक अवतरण तो सूथ्य सिद्धान्त 
का है :-- 

गेरों मेषादि चक्राथें, देवा; पश्यन्ति भास्करम । 

सक्तदेवोदित तद्बत, असुराश्च तुलादिगम्‌ 

( सूथ्य सिद्धान्त १९, ६७ ) 
मेष से जो सूय्य का संक्रमण होता है ( अर्थात्‌ आकाश में चलना होता 

है ) उसके आधे में ( अर्थात्‌ छः महीने तक *मेरु पर रहने वाले ) देवगण 
पूग्यं को एक ही बार उदय के बाद देखते हैं। ( अर्थात्‌ छः महीने तक 
सूय्य अस्त नहीं होता । ) 


यह वाक्य स्पष्ट है। मेरु पर देवगण रहते हैं या नहीं यह तो ज्योतिष 
का विषय नहीं है। इतनी बात तो ज्योतिषी प्रचलित घम्म विश्वास्रों 
से ले लेता है परन्तु मेरु पर सूथ्यादि के उदयास्त की जो अवस्था 
होगी वह वो बिना वहाँ गये भी ज्योतिषी अपनी गणना से जान सकता 
: है। ध्रुव बिन्दु तक पहुँचने में तो अभी थोड़े ही दिन हुए सफलता हुई 
है परन्तु यूरोपियन ज्योतिषियों ने भी वहाँ के दृग्विषयों का वर्णन 
अपनी गणना के ही आधार पर किया है। इसी प्रकार भास्कराचार्ये 
सिद्धान्त शिरोमणि में कहते हैं :-- 


पट्पष्टिभागाम्यपिका। पत्लांशा।, यत्राथ तत्रास्त्यपरो विशेष: । 
लंबाधिका ऋान्तिरुृदक्‌ च यावत्‌, तावद्िन संततमेव तत्र । 
यावत्र याम्या सतत तमिन्ना, ततश्च मेरौं सतत॑ सम्राधम ॥ 

( सिद्धान्त शिरोमणि, गोलाध्याय, ७--६, ७ ) 
जिन जगहों का पत्चांश ( अर्थात्‌ भूमध्य से दूरी ) ६६ अंश से अधिक है 


... उनमें एक विशेषता है | जब कभी सूर्य का उत्तरीय लंब ( खमध्य रेखा से 





“ उत्तरीय ध्रुव बिन्दु की मे ( या मेरु पवेत ) कहते हैं. 


( ९३ ) 


उत्तर की ओर की दूरी ) पलाश के पूरक से अधिक हो तो जब तक यह अधि- 
कता बनी रहेगी, निरंतर दिन वना रहेगा" इसी प्रकार जब कभी दक्षिणीय 
लब ( खमध्य रेखा से दक्षिण की ओर की दूरी ) पलाश के पूरक (९०? 
में से पलाश घटाने पर जो बचे वह पूरक है ) से अधिक होगा तो निरतर रात 
रहेगी | इसलिये मेर पर बराबर छुः छुः मास के दिन रात होते हैं। 

भास्कर ने भी मेरु के अहोरात्र का यह वर्णन गणना के अनुसार 
ही किया है । उनका जीवनचरित छिपा नहीं है । यह सभी जानते हैं कि 
वह कभी भारत के बाहर नही गये। 


हिन्दुओं में काल की गणना तिथि, पक्ष; मास, संवत्सर तक ही 
समाप्त नही होती परन्तु देवों की आयु और प्रजापति की आयु का भी 
हिसाब लगाया जाता है । किसी भी शुभ कम्म करते समय जो संकरप 
किया जाता है उसके अनुसार आजकल ब्रह्मा जी की शतवर्षीय आयु 
का आधा बीत चुका है। दूसरे आधे के पहिले दिन के दूसरे पहर के 
श्वेतव[राह्द कल्प का अट्टाइंसवाँ कलियुग चल रहा है। इन कल्पादि का 
मान इस प्रकार है :-- 


१२ मास - ९ मानव वर्ष ( लगभग ३६५ दिन ६ घंटे ) 
४,३५,००० मानव वर्ष --१ कलियुग (-था एक युग ) 
८,६४७,०००_ 9$ १ ह्ापर थुग (-२ कल्लि ) 
१२,९६,००० »$ १ ज्ेता युग (८३ कलि ) 
१७,२८,००० » . १ सतयुग (८४ कलि ) 
४३,२०,००० ५ १ चतुर्येग या महायुग (८१० कलि ) 
१००० सहायुग 55१ कप 


१ मानव वर्ष ८१ देव अहोराच्र (८दिन रात ) 
३६० देव अहोरात्र -- १ देव वर्ष 
१२,००० देव वष._ -१ देव युग 
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# भूमध्य में बराबर १२-१२ घंटे के दिन रात होते हैं। ६६॥ पर बड़ा से 
बड़ा दिन २४ घंटे का, ७०? पर २ मास का, ७८॥४* पर चार मास का होता है। 
यही बात दक्षिण ( भूमध्य से दक्षिण ) के लिये है। 


( ९४) 


इस मान से १ देव युग -४३,२०,००० मानव वर्ष :: ? सानव महायुग 


१ कल्प :> * बाह्य दिन 
१ कटप > १ बाह्य रात्रि 
२ कल्प ८: १ ब्राह्म अहोरात्र 
७२० करप --? ब्राह्म वर्ष 
१०० बाह्य वष -:७२,००० कप ८5 ३१,१०,४०,००,००,००,००० 
मानव वर्ष न्न्नह्मा की आयु 
१००० ब्रक्षाय विष्णु की १ घड़ी [ अहोरात्र में ६० 
घड़ियाँ होती है | 
१२ लाख विष्णु "रुद्र की ३ कला | १ कला --४५० निमेष 
आयु (पत्रक मारने का समय) ] 


१ करप में १४ सन्वन्तर._ ( मनुओं का काल ) होते हैं, 
१ सनुकाल 5६७१ मह्ायुग 
इसी सम्बन्ध मे तिलक ने यह श्लोक उद्धत किया है :-- 


देषे राज्यहनी वर्ष, ग्रपिमागस्तयो/ पुनः | 
अहस्तजोदगायन, रात्रि; स्थाइच्िणायनम्‌ || 
( मनुस्मृति--१, ६७ ) 


मनुष्यों के एक वर्ष का देवों का अहोरात्र होता है। उत्तरायण उनका 
दिन ओर दक्षिणायन उनकी रात होती है। 


अब इस कालमान का क्‍या अथ लगाया जाय ? एक अथो तो यह 
हो सकता है कि जिस प्रकार घड़ी पल घण्टा मिनट आदि सुबिधे के 
मान हैं, वेसे ही देव वर्ष आदि भी हैं। काल नापने के लिये कोई न 
कोई मान तो रखना ही था। लोगों ने तय किया कि हम इतने काल को 
सेकण्ड कहेंगे ओर फिर सेकण्ड के ऊपर यों ही नाम दे चले । इसी 
प्रकार घड़ी आदि का भी हिसाब है। १८ निमेष की एक काष्ठा होती 
है। पर १८ निमेष को ही क्‍यों नाम दिया जाय, ५ या ७ या १० निरमेष 
से क्यो न आरसभ्भ करें ? ६० सेकण्ड का एक मिनिट होता है। हम २० 


( ९५ ) 


सेकण्ड या १५ सेकण्ड को ही कोई नाम क्‍यों नदें ? इन प्रश्नों का 
कोई तालिक उत्तर नहीं हो सकता । प्रथिवी का अपने अक्ष पर घूमना 
आर उसका सूय्य के चारो ओर घूमना तो बँधा है। यह दोनों काल- 
विभाग निश्चित और प्रत्यक्ष हैं। शेष सब विभाग सुबिधे के लिये किये 
गये हैं । उनमे इतना ही देखना द्वोता है कि इन दोनों नियत कालो में 
अन्तभाव हो सके । जो कोई भी काल विभाग हो, उससे २४ घंटो को 
भाग देने में सुविधा तो होनी ही चाहिये। सम्भव है आय ज्यौतिष का 
काल विभाग भी ऐसा ही हो । मानव वर्ष तक की बात तो प्रत्यक्ष ही 
है। इसके ऊपर के कालो के लिये दूसरे देशों मे लोगो ने नाम नहीं 
दिये, केवल सौ वर्षों को शवाब्दी कहते हैं । हमारे यहाँ इससे छंबी अब- 
धियों का भी नामकरण किया गया ओर उनको क्रमशः दैव वर्ष, ज्राह्म 
वर्ष आदि नाम दिये गये । दूसरी बात यह हो सकती है कि सचमुच 
देवो की, ब्रह्मा की, विष्णु की, रुद्र की आयु इसी परिमाण से होती है । 
यह बाद थोगियों के अपरोक्ष अनुभव का विषय होता द्वोगा परन्तु 
साधारण मनुष्य न तो देवादि को देखता है, न उनके लोकों की काल- 
गणना कर सकता दे । 

तीसरी बात एक और हो सकती है और तिलक कहते हे कि 
बस्तुत: वही ठीक है। मानव वर्ष तक का तो अनुभव प्रत्यक्ष है ही, मेरु 
( उत्तरीय भवविन्दु ) पर एक मानव वर्ष का अद्दोरात्न होता है, इसका 
भी लोगों को अपरोक्त ज्ञान होगा। आय लोग वहाँ रहे थे। उन्होने 
अपनी आंखो छः महीने का दिन ओर छः महीने की रात देखी थी । 
अब उस देश को छोड़ आये थे। वह मनुष्य के बसने के अयोग्य हो 
गया था । पर उसकी ज्ञीण स्मृति अब भी थी। लम्बे दिन रात तो नही 
दी भूले थे । अतः उसको अब देवलोक मान लिया था पर अहोरात्र का 
जो वर्णन है वह अपने पूवजों की आँखों देखी बातों फे आधार पर है । 
यह तके निःसार नहीं है. परन्तु पूरा सन्‍्तोष भी नही देता । आखिर 
इतना तो इसमे भी मानना ही पड़ेगा कि वह कभी किसी ऐसे प्रदेश में 
नहीं रहे थे जहाँ दो कल्प का अहोरात्र होता हो अतः ब्राक्ष आदि 


( ९६ 9) 


मान प्रत्यक्ष लौकिक अनुभव के विषय नहीं थे। फिर यह क्‍यों न सानां 
जाय कि देव वर्ष भी इसी प्रकार करिपत है। यह आकस्मिक बात है 
कि प्रथिवी पर एक ऐसा स्थान है जहाँ इस परिमाण का अहोरात्र होता 
है। अकेले यह बात इस बात का प्रमाण नही हो सकती कि उन लोगों 
को भ्रवप्रदेश का प्रत्यक्ष ज्ञान था । 
महाभारत के वनपव के १६३ वें और १६४ वें अध्याय में अजन 
की मेरुयात्रा का वर्णन है। वहाँ कहा है :-- 
एन लहरहमेंर, सूस्बाचन्द्रमसों शव । 
प्रदक्षिणमुपाकझृत्य,. कुरुतः कुरुनन्दन ॥ 
ज्योतीषि चाप्यशेषेण , सर्वाएयनघ स्वतः | 
परियान्ति महाराज, गिरिराज ग्रदक्तिणम ॥ 


स्वतेजता तस्य नगोत्तमस्य, महोषधीनां च॑ तथा ग्रभावात्‌ | 
विभक्तमावों न बभूव कश्चि, दहोनिशानां पृरुषग्रवीर -॥ 


बभूव रात्रिदिक्सश्च तेषां, संवत्सरेणेव समानरूप; ॥ 


हे कुरुनन्दन, सुय्येचन्द्र मेर की प्रतिदिन प्रदक्षिणा करते हैं। सब तारे 
भी गिरिराज की प्रदक्षिणा करते हैं। उस श्रेष्ठ पहाड़ के तेज से तथा' महौ- 
षश्चियों के प्रभाव से दिन रात में भेद नहीं प्रतीत होता। उन लोगों का दिन 
रात एक वर्ष के बराबर होता है। 
यह शब्द साफ़ है। सूय्ये चन्द्र तारों का मेर के चारों ओर घूमना 
ओर छः छः मास का दिन रात भी स्पष्ट इक्धित है। सम्भवतः सेर के 
उस प्रकाश से, जो दिन रात को दिन के समान बना देता है, ऑरोरा 
बोरिआलिस की ओर संकेत है। यह वाक्य ज्योतिष की गशना के 
आधार पर भी लिखे जा सकते थे पर गणना से बहाँ के प्रकाश का 
पता नद्दी चल सकता, अतः यह प्रतीत होता है कि इनमें किसी के 
प्रत्यक्ष अनुभव का सहारा है। चादे इन लोगों ने ऐय्येन वेइजों से निकले 
हुए पारसियों की यात्रा का वृत्तान्त सुन लिया हो या स्वय' इस देश से 
दी छुछ लोग उधर गये हों । अर्जुन अपना निजी अनुभव नहीं बतला 


( ९७ ) 


रहे थे यह तो साफ प्रकठ होता है। महाभारत काल आज से ५५०० 
वर्ष पहिले का माना जाता है। उस समय तो मेरु हिमाच्छादित था । 
अजन को वहाँ महोषधियाँ न मिली होगी, चारों ओर बफ ही बफे देख 
पड़ी होगी। इसका वह ज़िक्र करते ही नहीं । फिर वहाँ गिरिराज, नग- 
राज, परवंतशिखर कहाँ है ? अतः यह वृत्तान्त अपनी आंखों देखी बातों 
का नहीं, सुनो सुनायी बातों का है। कुछ लोगो ने कभी उधर की सेर 
की होगी। उनकी कही हुई बातें सैकड़ों वर्षों के बाद विकृत रूप में 
श्लोकबद्ध हो गयी । उनमें वह पुराना विश्वास भी मिल गया कि देव- 
गण मेरु पर्वत पर रहते हे। स्यात्‌ इसोलिये मेरु को दीप्तिमान और 
द्व्य औषधियो से परिपू् बतलाया गया है। कुछ ऐसा भी विश्वास 
है कि इन्द्र की पुरी हिमालय की किसी सुमेरु नामक चोटी पर है। 
तिलक कहते हैं कि इन श्लोकों में तथा इसी प्रकार के उन दूसरे वाक्यों 
मे जो पुराणों में यत्र तत्न मिलते है उस समय की स्मृति ध्वनित हो रही 
है जब आये लोग धरुवश्रदेश मे रहते थे । यह बात असम्भव नही है। पर 
यह कुछ आश्चय्य की बात है कि भुव विन्दु का तो वर्णन मिलता है, 
ध्रुव अदेश का नहीं । अस्तु अब देखना यह है कि स्वय ऋग्वेद में भी 
कोई स्पष्ट प्रसाण मिलता है या नहीं। ऋग्वेद काल में तो यह स्मृति 
बिल्कुल ही ताज़ी रही होगी । तिलक इस सम्बन्ध में तीन चार मंत्रों को 
उद्धत करते है :-- 


( हम इन्द्र की स्तुति करते हैं ) जिन्होंने अपने चल से प्थिवी और 
आकाश को इस प्रकार सतम्मित किया जिस प्रकार रथ के दोनों पहिये धरे के 
द्वारा सम्मित किये जाते हैं । 


आकाश में जिन्होंने चुलोक के स्तमित, स्तम्मित, स्थिर किया | 


( ९८ ) 


से इतस्वपा भुवनेष्वास, य इसे धावा पृथिवी जजान | 
उर्वी गर्भीरे रजसी सुमेके अवशे धीर/ शच्या समेरत ॥ 
( ऋतषक ४-५६,३ ) 

भुवनों में वह शोभनकर्म्मा है जिसने द्यावा पथिवी को उत्पन्न किया 

और अपने पराक्रम से उर्वीं के अविचल अनाधार आकाश मे प्रेरित किया। 
से सूर्य: पर्युरू वरयास्ेंद्रों वुलाहश्वेव चकका ( झद् !०-प६९,२ 2 

इन्द्र ही सूर्य हैं। उन्होंने बहुत से तारों के रथ की पहियो की भाति 
घुमाया | 

(यह अनुवाद सायण के अनुसार है । तिलक उज्यरांसि का अथ 
बड़ा विस्तार-आकाश--करते हैं। दोनों तरह एक ही बात आती है |) 

इन सब वाक्यों को मिला कर तिलक कहते है कि इनसे भुव 
प्रदेश के दृग्विषयों की ओर संकेत मिलता है परन्तु सुझे खेद के साथ 
कहना पड़ता है कि मुझे ऐसा नहीं देख पड़ता। रथ के पहियों को 
भांति घृमना एक ऐसी उपमा है जो कबि लोगों को बहुत पसन्द है । 
तारे निराधार आकाश में खड़े हैं, प्थिवी या सूय्य आकाश में निरालंब 
घूम रहे हैं, यह भी साधारण उक्तियाँ हैं । आकाश को इन्द्र बिना किसी 
सहारे के सेभाले हुए हैं, यह कहना इन्द्र के पराक्रम का सूचक तो है 
पर ऐसी बात कहीं भी कही जा सकती है; इसके लिये ध्र॒व अदेश में 
या भरुव बिन्दु पर जाने की आवश्यकता नहीं है। एक बात और है। 
प्रुव बिन्दु पर सूथ्य ज्षितिज पर घूमता प्रतीत होता है। तारे भी भुव 
के चारों ओर घूमते है। यदि इन मंत्रों में इस बात का जिक्र करना 
होता तो आकाश को गति को कुम्हार की चक्की से उपमा देते। पर 
यहाँ रथ की पहिया से उपम्ता दी गयी है । रथ की पहिया खड़ी घूमती 
है। ध्रुव प्रदेश से दक्षिण के देशों में जहाँ सूख्ये तारादि पूने मे उदय 
होकर पश्चिम में अस्त होते है यह बात देखी जाती है । सप्तसिन्धव के 
लिये यह उपमा ठीक है पर भव प्रदेश के लिये नहीं। इसी प्रकार 
निम्न-लिखित मंत्र भी, जिसको तिलक उद्धृत करते है, उनके मत को 
पुष्ट नहीं करता :-- 


( ९९ ) 


शमी ये आऋद्या निहितास उच्चा नक्त दहशे कृह चिहिवेय। । 
अदब्यानि वरुणस्थ ब्रतानि विचाकणभ॒न्द्रगा वक्तमेति ॥ 
(्‌ ऋषक्‌ १०२४, १० ) 
यह ऋश्ष ( सप्तर्षि-किसी किसी मत से सभी तारे ) जो ऊँचे पर स्थापित हैं 
रात में सबको देख पड़ते हैं, दिन में कहीं चले जाते हैं। वरुण की अबाधित 
आशा से ही रात में चन्द्रमा चमकता है। 


रात में सप्तष (या सब तारों) का चमकना, दिन में छिप जाना तथा 
राय में चन्द्रमा का चमकना तो साधारण बातें हैं जो भूमध्य रेखा के 
उत्तर कहीं भी देखी जा सकती हैं । हां; भूमध्य रेखा के दक्षिण के देशों 
में सप्तर्षि के दर्शन न होंगे । बस केवल दो शब्द ऐसे है जो विचारणीय 
हैं। यह हैं मूल के निहितासः उच्चा'--ऊँचे पर स्थापित। तिलक कहते 
हैं कि ऊचे का अर्थ है द्रष्टा के सिर पर | यदि यह अथ हो तब तो यह 
कह सकते हैं कि यह मंत्र भुव प्रदेश की ओर संकेत करता है पर ऐसा 
अथ्थ करने के लिये कोई कारण प्रतीत नहीं होता । भूमध्य रेखा के दक्षिण 
तो ऋज्षू अर्थात्‌ सप्तषि अदृश्य होते हैं, भूमध्य रेखा के पास से उत्तर 
की ओर बहुत नीचे दवे दिखांयी देंगे। ज्यों ज्यों उत्तर चलिये त्यों 
त्यों ऊँचे होते जायंगे | इसलिए ध्रुव प्रदेश के दक्षिण मे भी सप्तषि ऊँचे 
रहेंगे । जब ' सिर के ऊपर ” मानने के लिये कोई विशेष कारण नहीं है 
तो सप्तर्षि को ऊँचे पर स्थापित तो सप्तसिन्धव से भी कह सकते 
हैं। यदि ऋत्त का अर्थ तारामात्र है तब तो सिर के ऊपर कहने से भी 
कोई विशेष काम नहीं निकलता । रात में स्वेत्र ही तारा जटित आकाश 
सिर के ऊपर रहता है । 


अतः इन बातों से कोई पुष्ट प्रमाण नहीं मिलता। पौराणिक 
अवतरणो से अधिक से अधिक स्थात्‌ यह अनुमान किया जा सकता 
है कि उन लोगो में भेद प्रदेश के संबंध में कुछ जनश्रुतियों थीं। संभव 
है यह केवल ज्येतिषियों की गणना से उठी हों, यह भी सम्भव है कि 
कुछ लोग कभी उधर गये हों। परन्तु ऋग्वेद जिसमे हमको सबसे 


( १०० ) 


अच्छे अमाण मिलने चाहिये थे कुछ भी नहीं कहता । जो वाक्य पेश 
किये जाते हैं उनझा दूसरा सरल भाव निकलता है। ऐसे सड्ेत देने 
वाले वाक्यो को इधर उधर से ढंढ़ना पड़ता है । यही हमको सतक करता 
है कि ऐसो सामग्री नहीं है जिसका एक निर्विवाद सर्वेसम्मत अर्थ 
किया जा सकता हो | सामग्री का श्रभाव दूसरे पक्ष को पुष्ट करता है। 


युगमान पर एक नोट 


जैसा कि हमने इस दसवें अध्याय में लिखा है ४,३२,००० वी का 
एक युग माना जाता है। कलि की आयु १ युग होती है, द्वापर की २ 
युग, त्रेता की ३ युग और सतयुग की चारयुग | इस प्रकार १० युग 
अर्थात्‌ ४३,२०,००० वर्ष का एक चतुर्यंग या मंहायुग होता है। ७१ 
महायुगों का एक मन्वन्तर और १००० महायुगो का एक करप होता है। 
इस प्रकार एक करप मे १०००-७१- १४ सन्वन्तर होते हैं और ६ 
महायुग बच रहते हैं । ल्‍ 

युगादि की आयु का यही मान प्रचलित है। इसके हिसाब से अन्तिम 
सतयुग के प्रारम्भ काल को; जो बेद्कि समय का प्रारम्भ काल था, 
१७,२८,००० + १२,९६,००० + ८,६७४,००० + ५००० 5: ३८,९३,००० 
बष हुए । 


युगों के मान के और भी कई प्रकार हैं.। श्री गिरीन्द्रशेखर बोसने 
अपने पुराण प्रवेश में इस प्रश्न पर अच्छी खोज की है। उसका 
सारांश श्री० पी० सी० महाल्लनबीस के एक लेख में जो जून १९३६ 
की संख्या? में छुपा था दिया गया है। यह विषय रोचक है और 
वृदिक काल के विद्यार्थी के लिये विशेष महत्त्व रखता है। इसलिये 
हम यहाँ उसका थोड़े में दिग्द्शन कराये देते हैं । 
युग का अथ है जोड़ , मिलना । जहाँ दो या दो से अधिक चीज़ों 
का मेल होता है वहीं युग, युति, योग होता है। विशेषतः युग वह मिलन 
है.जो नियत काल के बाद फिर फिर होता रहता है। 
हिन्दुओं में चार प्रकार के मास प्रचलित थे : ( १) ३० सूर््यों- 


( १०१ ) 


दयो का सावन मास, (२) एक शशि से दूसरी राशि तक का सौर 
मास ( ३ ) पूर्णिमा से पूर्णिमा तक का चान्द्र मास और (४ ) चन्द्रमा 
का प्रथिवी को परिक्रमा में लगने वाला नाज्षत्र मास । इन सब की 
अवधि एफ दूसरे से भिन्न है। यदि इत सब अवधियों का लघुतम 
समापवत्य निकाला जाय तो हम देखते हैं कि ५ सौर वर्षों में ६० सौर 
मास, ६१ सावन मास, ३१२ चान्द्रमात और ६७ चाक्षत्र मास आते हैं । 
पाँच-पाँच वर्ष से यह चारों मास एकत्र होते हैं। इसलिये ५ सौर वर्षों 
का नास वेदांग ज्योतिष में युग है। इस प्रकार कलि ५ सौर व, द्वापर 
१० सौर बष, त्रेता १५ सौर ब्ष और सतयुग २० सौर वर्षों का हुआ । 
५० सौर वर्षों का एक महायुग हुआ । पर इतना पय्याप्त नही है। ओर 
लंबे कालमानों की आवश्यकता प्रतीत होती है । उनकी उपलब्धि इस 
प्रकार होती है । 


चान्द्र वर्ष मे ३५५ दिन और सौर वष मे ३६६ दिन होते हैं । यों 
तो अपनी सुविधा के लिये प्रति तीसरे वर्ष एक महीना जोड़ कर दोनों 
को मिला लिया जाता है पर यदि ऐसा न किया जाय तो ३५५ सौर 
वर्षों में दोनों फिर मिलेंगे । अतः यह ३०५ सौर वर्षों का भी एक प्रकार 
का युग है। इसको मनुकाल कहते हैं। १०५ को ५ से भाग देने से ७१ 
आता है । इसीलिये कहा जाता है कि एक मन्वन्तर में ७१ युग होते 
हैं। १००० युग अथोत्‌ ५००० सौर वर्षों का एक कल्प होता है। एक 
करप में १४ सनुकाल होते हैं। इनमें ४९७० वब्ष लगे | दो-दो मनुओं के 
बीच में २ वष का सन्धिकाल होता है। इस प्रकार १५ सन्धिकालों में 
७५००००७९७०८-३०५० वर्ष लगते हे | 


कल्प का ही नाम धम्मेयुग या महायुग है। दो युगों के बीच में 
संधिकाल होता है। संधिकाल युग की आयु का दशांश होता है । संधि- 
कालों को मिलाकर युगो की आयु इस प्रकार हुई :-- 

कलि ५०० वर्ष, द्वापर १००० वर्ष, त्रेता १५०० वर्ष और सतयुग 
२००० ब्षे | 
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यह इस विषय का अन्तिम निर्णय नहीं है पर जब हम एक ओर 
पुराणों में लाखों और करोड़ों वर्षों की चर्चा देखते हैं और दूसरी ओर 
आधुनिक खोज को १०-१२ हज़ार वर्ष से आगे जाते नहीं पाते तो 
विचित्र असम खस में पड़ जाते हैं। उस समय स्वतः यह विचार उठता 
है कि पुरानी पुस्तकों में जो युगादि शब्द आये हैं. उनकी व्याख्या कुछ 
ओर पअकार से होनी चाहिये। ऐसे विचारों को श्री बोस की इस खोज 
से सहायता मिलनी चाहिये। सम्भव है आगे कोई ओर भी समीचीन 
गणना का सूत्र हाथ लग जाय। बोस कहते हैं कि पुराणों में २००० 
मास के ऐतिहासिक युग का भी प्रयोग हुआ है। इस प्रकार एक कहप 
( ५,००० वर्ष-६०,००० सास ) में ३० ऐतिहासिक युग होते हैं। 

४,३२,००० वर्ष का युग या कलियुग मानने में एक बात है । यों तो 
सब ग्रह जहाँ पर एक समय होते हैं ठीक उन्हीं जगहों पर फिर नहीं आते 
फिर भी ७,३२,००० वर्षों में घूम फिरकर प्रायः उन्हीं जगहों पर आ 
जाते हैं, बहुत थोड़ा अन्तर रहता है। स्थात्‌ इसीलिये 8,३२,००० वर्ष 
को काल का एक बड़ा सानद्‌ए्ड साना गया है। इसझा दूना दापर, 
तिगुना त्रेता ओर चौगुना सतयुग परम्परा के अनुप्तार साना गया 
होगा । 


ग्यारहवां अध्याय 
देवयान ओर पितयान 


देवयान का अथ है देवों का सागे और पिश्यान का अर्थ है पितरों 
का मार्ग । देवयान बह सड़क है जिससे देवगण यज्ञ में दी हुई आहुति 
लेने प्रथिवी पर आते हैं और पुण्यात्मा मनुष्य शरीर छोड़ने पर स्वर्लो- 
कादि ऊपर के लोकों में जाते हैं। पित॒यान वह सड़क है जिससे पिठृगण 
अपनी सनन्‍्तान के दिये हुए कव्य ग्रहण करने प्रथिवी पर आते हैं और 
साधारण मनष्य शरीर छोड़कर पिठलोक ओर यमसदन को जाते हैं । 
देवयान प्रकाशमय और पिठ्यान अन्धकारमय है। 

तिलक कहते है कि बेदिक काल में देवयान उत्तरायण और पित्यान 
दक्षिणायैन का नाम था। दोनो मिल्रकर एक संत्रत्सर के बराबर होते 
थे, अथोत्‌ देवयान उत्तरीब ध्रुवप्रदेश का लंबा दिन और पिठ्यान वहाँ 
की लम्बी रात थी। इसके प्रमाण में वह ऋग्वेद से कई वाक्य उद्धृत 
करते है । हमको भी उनपर विचार करना होगा :-- 
विद्ठां अरने वयुनानि क्षितीयाग व्याजुध 5 शुरुषों जीवसे था; । 
अन्त्िद्ञों अघनों देवयावावतन्द्रों दूतो अमवों हविवाट ॥ 

द ( ऋक्‌ १-७२, ७ ) 

हे अम्रि तुम सवंज्ञ हो | द्यावा प्यिबी के बीच अन्तरिक्ष मे जो देवयान 
मार्ग है उसको जानते हो | ठुम देवों के पास बारबार हवि पहुँचाने भें आलस्य 
नही करते | हम लोगों के लिये मूख दूर करने बाले अन्न को उत्पन्न कराने के 
लिये हमारे दूत बनो ( देवों के पास हव्य ले जाओ। ) 

इस वाक्य में अभि को देवयान का ज्ञाता कहा है पर इससे तो 
उन्तरायण का कोई सम्बन्ध ग्रतीत नहीं होता । जैसा कि मंत्र ने स्वयं ही 
कह दिया है, अभि हव्यवाहन हैं। यदि उनको देवयान माग का ज्ञान न 
हो तो वह देवों के पास यज्ञ में दी हुईं हवि पहुँचा ही नहीं सकते । 


( १०४ 9) 


प्रथम मण्डल के १८३ वें तथा १८४ वें सूक्त का ६ ठां मंत्र एक ही 
है । वह इस प्रकार है :-- 
अतारिम तमसथारसस्य ग्रति वा स्तोमों अश्िवावधा।न | 


( 


पट यात॑ पं मिर्दे रे तय मे नं वजन आरंदातधम ॥| 


हे अश्विनो, तुम्हारी कृपा से हम लोग इस अन्धकार के पार हो गये हैं 
तुम्हारी स्तुति करते दे | तुम लोग देवयान माग से हमारे इस यज्ञ मे आओ | 


प्र मे पन्‍्या देवयाना धह्थनसबन्तों वेसुमिरिक्तास: | 
अगूद केतुएप्स; पुरस्तातीच्यायादधि हम्थम्यः ॥ 
( ऋक्‌ ७-७३, २ ) 
मुभाको देवयान मार्ग देख पड़ते हैं, जो अक्षतिकर तथा तेजों से रक्त 


हैं। पूर्व दिशा मे ऊँचे स्थानों पर से उषाका केतु ( प्रातःकालीन तेज ) देख 
पड़ता है । 


पहिला अवतरण यह बतलाता है कि अन्धकार समाप्त हैं! गया है 
ओर अश्विनों से देवयान मार्ग से आने को प्रार्थना करता है। सबसे 
पहिला अवतरण यह बतला चुका है कि देवयान मार्ग अन्वरित्ञ में है । 
अतः जब इस पथ पर कोई प्रकाशमान शरीर चलेगा तभी यह देख पड़ 
सकता है। सबेरे जिन देवा के दर्शन होते हैं. उनमें सबसे पहिले दोनो 
अश्विन हैं | रात के अन्त होने पर याग करने वाला प्रकाश की पहिली 
ज्ीण रेखा की प्रतीक्षा कर रहा है, इसीलिये वह अश्विनों का आहान 
कर रहा है । यह मंत्र भुवप्रदेश की छः महीने वाली लंबी रात के अन्त 
से कोई सम्बन्ध नहीं रखता। दूसरा मंत्र इस बात को और भी साफ़ 
कर देता है। वह कहता है कि उषा के केतु प्रतीची ( पू्े ) दिशा में 
देख पड़ने लगे हैं। यह बात श्रव बिन्दु या ध्रव प्रदेश में नहीं हो 
सकती। वहां तो उषा का केतु दक्षिण दिशा में देख पढ़ता है। 
आश्चय है तिलक को यह बात नहीं खटकी | इस प्रतीची शब्द ने तो 
ढ्विविधा के लिये स्थान ही नहीं छोंड़ा। यह निश्चय ही पभ्रवप्रदेश से 
नीचे के किसी देश का प्रातःकाल है जहाँ पूर्व दिशा में प्रभात और-: 


( २१०५ ) 


सूर्योदय द्वोते हैं। इसलिये यह मानना चाहिये कि इन मंत्रों का संबंध 
सप्तसिन्धव से ही है । 


ऋग्वेद १०--८८, १५ में कहा है :-- 
दे खुती श्रशणव॑ पितृणामहं देवानायुत मत्यनाम | 


मैंने देवों, पितरों ओर मनुष्यों के दो ही मार्ग सुने हैं, देवयान और पितृ- 
यान | 


ओर ऋक्‌ १०--१८, १ में यम के भागे को परम्‌ पन्‍्थाम देवयानात, 
देवयान से भिन्न बतलाया है। यह बात प्रचलित विश्वास के स्था 
अनुकूल है। देवगण अमर कहलाते हैं, अतः पितृयान मार्ग को जिससे 
पिठृगण और सामान्य मनुष्यों के प्राण चलते हैं अमर मार्ग से भिन्न, 
अर्थात्‌ मृत्यु का, यम का, मांगे कहना सर्वेथा उचित है । 


इसके आगे तिलक कहते है कि देवयान और पितयान साधारण 
दिन और रात के नाम नही द्वो सकते प्रत्युत लबे बेदिक दिन रात के 
ही नाम हो सकते हैं । इसके प्रस्नाण में वह शतपथ ब्राह्मण से एक अब- 
तरण देते हैं जिसमें ऐसा कहा गया है कि दोनो यानों मे तीन तीन ऋतु 
हैं । यदि वह वाक्य यहीं समाप्त हो जाता तो निःसन्देह तिलक के मत 
की पुष्टि होती। परन्तु समूचा वाक्य, जिसको उद्धत करना उन्होने 
अनावश्यक समझा; उनका समथन नहीं करता । वह इस प्रकार है : 


वप्तन्तो ग्ीष्यों वर्षा: | ते देवा आऋतवः शरज्रेबन्तः शिशिरस्ते पितरो 
ये एवाएूर्यतेडर्धनास; से देवा योउपक्षीयते स पितरोउहरेव देवा रात्रि: 
पितरः पुनरदवः पूर्वाह्ो देवा अपराह्मः पितरः ॥ 


( शतपथ ब्राक्षणु २--१--३--१ ) 


इसका अर्थ यह है कि वसन्‍्त ग्रीष्म और वर्षा देवऋतु हैं, शरद्र 
हेमनत शिशिर पितृऋरत ; शुक्लपक्ष देवपक्ष है, कृष्णपक्ष पितृपक्ष ; दिन और 
दिन में का भी पूर्वार्ध देवकाल है, रात और दिन में का उत्तराधे पितृ- 
काल है | 


आ० १४ 


( १०६ ) 


इस स्थल।पर कहीं देवयान पितृयान का ज़िक्र नहीं है। आगे की 
करिडकाओं मे भी यही बतलाया गया है कि किस उद्देश्य के यज्ञ के 
लिये कौन सा ऋतु अनुकूल है | जिन कालों में प्रकाश चढ़ाव पर रहता 
है वह देवकाल हैं, शोष पिठृकाल हैं । अन्त में चलकर यह भी कहा है 
कि आयु का कोई भरोसा नहीं को हि मलुष्यस्य शवों वेंद--(मलुष्य के 
कल को कौन जानता है ? ), सभी ऋतु अच्छे हैं, सूथ उनके दोषों को 
दूर कर देंगे, सब में ही यज्ञ का अनुष्ठान हो सकता है । 

ऐसी दशा मे तैत्तिरीय ब्राह्मण में कहा हुआ “कं वा एतद्देवाना- 


महः यत्संवत्सरः)-देवों का एक दिन एक वर्ष के बराबर होता है-- 


उतना ही अर्थ रखता है. जितना कि सनुस्मृति का वह ज्छोक जो पहिले 
उड्धन हो चुका है। अवेस्ता कां यह उपाध्यान भी कि देवों के उत्पीड़न 
से सूथ्य और चन्द्र गति छोड़कर बहुत दिनो तक एक ही जगह खड़े थे, 
तब उनको फ्रवशियों ( पितरों ) ने असुरो का बनाया सागे, सजद का 
बनाया मार्ग दिखाया, जिससे उनका छुटकारा हुआ, कुछ बहुत सहा- 
यता नहीं देता | यदि मान लिया जाय कि इसमे उस छंबे काल की ओर 
संकेत है जब कि सूथ अदृश्य रहता है तो इसमें कोई आश्चय की बात 
नहीं है क्योकि हम तो इस बात को मान चुके हैं कि पारसियों की एक 
शाखा ध्रुवप्रदेश से परिचित थी। इसके साथ ही एक सन्देह भी होता 
है। यदि इस वाक्य में भवप्रदेश के लंबे अहोरात्र का ज़िक्र है तो सूर्य 
के साथ चन्द्र का नाम क्यों जोड़ा गया ? चन्द्रमा की गति तो सर्षेत्र 
एक सी द्वोती है, भुवप्रदेश में भी वह अपने सामान्य शु्ध ऋष्णपत्तों के 
क्रम से देख पड़ता है । 

तिलक कहते हैं कि पित॒यान के विरुद्ध जो भाव है वह इस बात का 
प्रमाण है कि पितयान किसी समय लंबी अंधेरी बेदिक राज्रि का नाम 
था। इसी प्रकार उत्तरायण के पसन्द किये जाने का कारण यह है कि 
वह किसी समय लंबे वेदिक दिन का नाम रहा होगा । अर्थात्‌ किसी 
समय उत्तरायण को देवयान ओर दक्षिणायन्र को पितथान कहते थे । 

ऐसे कई वाक्य हैं. जिनसे यह झथ उपलब्ध होता है किउत्तरायण 


( १०७ ) 
शुकहूु पक्ष आदि में मरना अच्छा ओर दत्तिणायन, क्ष्णपक्ष आदि मे 
मरना बुरा है । 
श्री मद्भगवद्गीता के आठवे अध्याय में श्रीकृष्ण अजुन से 
कहते हैं :-- 
अग्निज्योतिरहः शुक्कलल, परर्मासा उत्तरायणस | 
तत्र ग्रयाता गच्उन्ति, बह्म बलह्मविदों जना।॥ (२४०) 
धूमो रानिस्तथा कृष्ण, पण्मासता दक्षिशायनम्र | 
तज चान्रमर्स ज्योति, याँगी ग्राप्य निबर्तते || (२५) 
एक हषणों गनी होते, जगतः शाश्वती मते | 
एकया यात्यनावृत्तिम, अन्यवावतते पुन।॥ (२४) 
जगत में शुक्र ओर कृष्ण दो मार्ग शाश्वत हैं| इनमे से एक से अनावृत्ति 
( अपुनजन्म ) दूसरे से पुन्जन्म होता है। ब्ह्मश्ष पुरुष अग्नि, ज्योति, दिन, 
शुक्लपक्ष और उत्तरायण के छुः महीनो में मरकर ब्रह्म को प्राप्त होता है| घुए, 


रात, कृष्णपक्ष तथा दक्षिणायन के छः महीनों में मरकर चन्द्रज्योति को प्राप्त 
होता है और फिर लौठता है। ( चन्द्रलोक में ही पितृलोक है। ) 


इस प्रकार के श्रोत और स्माते बाक्यों पर वेदान्त दशन के चौथे 
अध्याय के ट्विनीयपाद के चार सूत्रों, रश्म्यनुसारी (!८) निशि नेति 
चेन सम्बन्धय यावद्देधभावित्वाइशीयति व (7६) अतश्चायने5पि 
दक्षिगे (१०) ओर योगिनः ग्रति च रमयते स्मारो चेते (२१) तथा 
इसी अध्याय के त्रितीयपाद के एक सत्र आतिवाहिकास्तलिज्ञगत (४) से 
पूरा पूरा विचार किया गया है । शाह्भूर भाष्य के अनुसार इस विचार 
का परिणाम यह निकलता है कि ज़द्यज्ञानी पुरुष के लिये ओर उस 
योगी के लिये जिसका प्राण सुषुम्ना नाड़ी के छारा शरीर से उत्कमण 
करता है कालादि का कोई नियम नहीं है। उसके लिये दिन रात 
उत्तरायण दक्षिणायन शुद्ध पक्ष ऋण पक्ष सब बराबर हैं। साधारण 
उपासकों के लिये जो किसी लोक विशेष की प्राप्ति के इच्छुक हो 
काल भेद्‌ हो सकता है। परन्तु उत्तम अर्थ यह है--और यही 


( १०८ ) 


अर्थ वेद के अनुकूल है--कि अग्नि; शुल्कपक्त, उत्तरायण, घूम, 
रात्रि, दक्षिणायन आदि समयों और काल विभागों के नाम नहीं हैं बरन्‌ 
आतिवाहिक देवों के नाम हैं। आतिवाहिक उन देवों को कहते हैं- जो 
शरीर छोड़ने पर आत्मा को आगे के लोकों में ले जाते हैं। अपने 
अपने कर्म्म के अनुसार प्राणी को तत्तत्‌ आतिवाहिक से भेंट होती है 
और उसको तत्तत्‌ लोक की प्राप्त होती है। 

इन बातों का निष्कृष यह निकलता है कि पितृयान उन आत्माओं 
का मार्ग माना जाता है जिनके कम्म उत्कृष्ट नहीं हैं। इसीलिये वह 
देवयान की अपेक्षा हीन समझा जाता है। उसका शध्रुव प्रदेश की लंबी 
रात्रि या देवयान का वहाँ के लंबे दिन से कोई संबंध स्थापित नहीं होता। 


बारहवों अध्याय 
उषा 


तिलक कहते हैं कि ऋग्वेद में उप: ( उषस्‌ , हिन्दी में उषा-प्रातः 
कालीन भ्रकाश ) की प्रशस्ति में जो मंत्र हैं बह संहिता भर में सब से 
सुन्दर हैं। इनकी संख्या बीस के लगभग है, यों तो उषा का उल्लेंख 
तीन सो बार से अधिक आया है। दूसरे विद्धान्‌ भी उषः सम्बन्धी मंत्रों 
की ऐसी ही प्रशंसा करते हैं। मेकडॉनेल का मत है कि यह देवता 
वैदिक काव्य की सब से सुन्दर सृष्टि है और किसी भी दूसरे देश के 
धार्म्मिक साहित्य में इससे सुन्दर कृति नहीं मिलती | यह बात यथाथ 
है। उषा की अशंसा में वेदिक ऋषियों ने बड़ी ही भावुकता दिखलायी 
है | उद्यहरण के लिये हम कुछ मंत्र देते हैं :-- 
ग्रतिष्या सूनरी जनी व्युच्छन्ती परिस्वसुः | 
दिवो अदर्शि दुहिता ॥ 
(ऋक्‌ ४-५२, १ ) 
वह प्राणियों की नेत्री फलो की उत्पन्न करने वाली आदित्य की दुहिता 
उषा अपनी बहिन (रात्रि ) के उपरिसाग में ( अन्त मे ) अन्धकार के दूर 
करती हुई देख पड़ती है । 
ग्रति भद्रा ग्रहक्षत गवां सर्गा न रश्मयः | 
ओषा अग्रा उरु जयः | 
( ऋषक ४-५२, ५ ) 
वर्षा की धारा कौ भाति भद्र किरण देख पड़ती हैं। उषा ने मददत््तेज को 
भर दिया है। 
एवा शुआ न तनन्‍वो विदानोध्वेंव स्‍्नाती दशये नो अस्थात्‌ | 
अप द्वेषो बाधमाना तमांस्युषा दिवो दुहिता ज्योतिषागातू ॥ 


( ऋक्‌ ५-८०, ५ ) 


( ११० ) 


यह शुअ्रवर्श सुअलक्रिता स्नान करके उठी हुई त्री की भाति अपने अग्ों 
को दिखलाती हुई आदित्य की लड़की उषा शत्रुरूपी अन्धकार के दूर करती 
हुई तेज ( प्रकाश ) के साथ आती है। 


उषा से ऋषिगण वरों की भी मुक्तकंठ से याचना करते हैं, जैसे 
ऐवु धा वीखद्यश उषो मधघोनि सूरिषु । 
ये नो राधास्थयहया मधघवानों अरासत सुजाते अश्वयनृते ॥ 
( ऋक ५-४९, ६ ) 

हे उषा देवि, तुम उन धनवान दानी यजमानों को जो हमको धन देते हैं 
पुत्र अन्न यश प्रदान करो | 

उषा शब्द प्राय. एक बचन में आया है पर कहीं कहीं इसके लिये 
बहुबचन का भी प्रयोग हुआ है । इन बातो से तिलक यह अनुमान करते 
हैं कि जिस उषा का ऋग्वेद में उल्लेख है वह भुव प्रदेश की दी होगी। 
नीचे के देशों की उषा के लिये बहुबचन का प्रयोग नहीं हो सकता, 
फिर उसमें कोई ऐसी विशेषता भी नहीं होती कि कोई उस पर “मुग्ध हो 
जाय । हाँ, भुव प्रदेश का लंबा प्रातःकाल निःसन्रेह चित्ताकषंक होता 
है । इसके अतिरिक्त कुछ मंत्रों में स्पष्ट रूप से लंबे प्रभातों की ओर 
संकेत है। हमको इन प्रमाणों पर आगे चलकर विस्तार से विचार 
करना होगा । पर इतना कह देना तो अनुचित न होगा कि यह तके 
पुष्ट नहीं दे कि भुव प्रदेश को छोड़ कर अन्यत्र की आतःकालीन प्रभा 
मोहक नहीं होती । विषुबत रेखा पर तो प्रातःसाय होता ही नहीं, इससे 
उत्तर ओर दक्षिण के देशों में प्रातःकाल और साय॑काल दोनों ही संदर 
होते हैं। सप्तसिन्धव में लगभग दो घंटे का प्रभाव होता है। कवि हृदय 
के लिये इसमें पथ्योप्त आकषण है। भारतीय भाषाओं में प्रभात की 
प्रशंसा बराबर आती है। यदि एव्त्सम्बन्धी वैदिक कविता में कोई 
विशेषता है तो इतनी ही कि वेदों में प्रातः:काल का सम्बन्ध विशेष प्रकार 
के यज्ञयागों से है। यही कारण है कि जहाँ लौकिक कविता में साय॑- 
काल का भी चेसा ही रोचक वर्णन मिलता है, बेद में केवल प्रभात की 
गुणगाथा है । 


( १११ ) 


तिलक कहते हैं कि वेदिक प्रभात के लंबे होने का पहिला संकेत 
ऐतरेय ब्राह्मण में मिलता है। नये वर्ष के श्रथम दिन अतिरात्र करके 
दूसरे दिन से गवामयन नामक यज्ञ किया जाता था| पहिले दिन की 
रात को तीन भागों में बाँटते थे जिनको पय्योय कहते थे | इन पय्योयो 
में कुछ विशेष स्तोन्नो को पढ़ने का विधान है । सबसे मुख्य बात यह हे 
कि यज्ञ आरम्भ होने के पहिले होता को कम से कम एक हज़ार मंत्रो 
का पाठ करना पड़ता था । इस पाठ को आशिवन शास्त्र कहते थे। पाठ 
छंबा था इसलिए होता को यह आदेश दिया गया है कि वह थोड़ा सा 
थी पी ले । ऐसा करने से गला अच्छा काम करेगा। यह तो निश्चित है 
कि इस पाठ को सुय्योद्य के पहिले समाप्त करना है. पर प्रश्न यह है 
कि यह आरम्भ कब होता था। तिलक कहते हैं कि अश्विनों का काल 
वह है जब कि अमन्धेरा दूर होकर प्रकाश की पहिली दँधली भकलक 


देख ३ ही वाली है | इसके प्रमाण मे वह निरुक्तका यह वाक्य उद्धत 
करते 


८ तयो। काल ऊर्धमर्धराबातकाशीमावस्थानुविष्टम्भम | 

ऋग्वेद के ७वें मंडल के ६७वें सूक्त के २ रे और १ रेस॑त्र से भी 
अश्विनों के काल का पता चलता है। ररे मंत्र में कहते है * भ्चेति 
केतुरुषस; पुरस्ताच्छये दिवो दुहित॒जयमान: '- पूर्वे दिशा मे उषा की 
शोभा के लिये सूथ्य जान पड़ने लगा है, अत. हे अश्विनों तुम्हारे आने 
का समय आ गया है | 

कहने का तात्पय यह है कि जब यह पाठ आशिवन शाश्ष कहलाता 
था तो आशिवन काल में ही पढ़ा जाता रहा होगा । आश्विन काल आधी 
रात के बाद आरम्भ होता है और सूर्योदय के समय समाप्त हो जाता 
है। अतः इतनी ही देर में पाठ को पूरा करना था। इसका तात्पथ्य यह 
हुआ कि यह पाठ किसी ऐसे प्रदेश मे होता होगा जहाँ यह आशिवन 
काल इतना लंबा हो कि उसमे १००० मंत्र पढ़े जा सके। इसके भव 
भ्रदेश के लंबे प्रभात की ओर संकेत होता है । और भी बाते इस मत 
का समथन करती हैं । आश्वलायन औरत सूत्र मे कहा है:--- 


( १११ ) 


प्रातरभुवाकन्यायेन तस्वैवसमाम्रायस्य सहस्रावममोदेतेः शंसेत 
( आश्व० ६--५, ८ ) 

यदि पाठ समाप्त होने पर भी सूर्य उदय न दो तो दूसरे मत्नों को ण्डकर 
पाठ चलाये रखना चाहिये | 

आपस्तम्ब श्रौत सूत्र में तो यहाँ तक कहा है. कि यदि पाठ समाप्त 
होने पर सूर्योदय न हो तो ऋगेद के दसों मंडलों को पढ़ डालना 
चाहिये । 

सर्वा अपि दाशतयीरजुजूयात । 
(आप० १४--१, २ ) 

अब इस पर विचार करना है। पहिले तो यह बात ध्यान मे 
रखने की है कि यद्यपि इसको आश्विन शालत्ष कहते हैं पर इसमें केवल 
अशिवनों का द्वी स्तव नहीं है वरन्‌ अग्नि, उषा, इन्द्र के भी स्तोत्र हैं। 
अश्विन शास्त्र कहने का कारण यही है कि आकाश में अन्य देवताश्रों 
से पहिले अश्विनों के दर्शन होते हैं-- है 


ताप्तामविश्नों प्रथमगामिनों भवतः ( निरुक्त )| 


इसलिये यद्यपि पाठ को सूय्योद्य तक समाप्त तो करना था पर 
उसको अधरात्रि के बाद आश्विन काल आरम्भ होने पर ही आरम्भ 
करने की कोई आवश्यकता न थी। मूल भे ऐसा कहा भी नहीं है। इसके 
विरुद्ध भी एक संकेत है । ऐसा कहा जाता है कि एक बार देवों में एक 
दौड़ हुईं, उसमें अश्विन प्रथम आये । यह दौड़ गाहँपत्य अग्नि से 
आदित्य तक हुई थी । गाहपत्य अग्नि सायंकाल जलायी जाती थी। 
आदित्य सूथ्य को कहते हैं। इससे तो ऐसा प्रतीत होता है कि आश्विन 
काल अथोत्‌ आश्विन शास्त्र के पाठ का काल गाईपत्याग्नि के जलाने 
के समय से लेकर सूर्योदय तक था। एक हजार मंत्रों के पाठ के 
लिये इतना समय, जो लगभग बारह घंटे के बराबर हुआ, पय्याप्त 
होना चाहिये | यह हो सकता है कि किसी को तेज़ पढ़ने का अभ्यास 
हो । वह कुछ जल्दी समाप्त कर लेगा । उसके लिये श्रौत सूत्रों ने 


( ११३१ ) 


दूसरे मंत्रों को पढ़ने का विधान किया है। एक अच्छे पढ़ने वाले को 
एक हज़ार मंत्र स्वर के साथ पढ़ने में सात आठ घंटे लगने चाहियें । 

अब यदि तिलक की बात मान ली जाय कि आश्विन काल अधे- 
रात्रि के बाद आरम्भ होता है और इस विधान में भव प्रदेश की रात 
का ज़िक्र है तो पाठ के लिये आधी रात के बाद भी महीने डेढ़ महीने 
का समय होता है। जहाँ रात चार महीने की होगी, वहाँ आधी 
रात का वह्‌ उत्तर काज्ष जो प्रकाश की पहदिली झीनी झलक तक 
जाता हो, एक महीने से क्या कम होगा | पर एक महीने तक तो कोई 
भी होता एक बार थी पीकर एक हज़ार मंत्रों का पाठ नहीं कर 
सकता । एक महीना तो बहुत होता है, दो चार दिन भी अधिक हैं। 
ऐसी दशा में यह विधान कि यदि पाठ समाप्त होने तक सूर्य के 
दर्शन न हों तो दूसरा पाठ करना चाहिये निरथंक सा हो जाता है। 
“यदि! का प्रश्न ही नहीं उठता, सूर्य का दशन कदापि नहीं हो सकता, 
अतः दूसरा पाठ करना ही पड़ेगा । इन बातों से यह अतीत होता है 
कि यहाँ ध्रुव प्रदेश के लम्बे प्रभात का कोई जिक्र नहीं है, सामान्य रात 
ओर सामान्य ही प्रभात का उल्लेख है । 

दूसरा प्रमाण तिलक तैत्तिरीय संहिता से देते हैं । इस संहिता 
(७--२, २० ) में एक जगह सात आहुति देने का विधान है। वहाँ 
यह विधान इन शब्दों में हैं:-- 

उपसे स््राहा व्युष्ये स्वाहोदिष्यतेस्वाहोच्ते स्वाहोदिताय स्वाहा 

सुबर्गाय स्वाहा लोकाय स्वाहा | 

उपा को स्वाहा, व्युश्टि को स्वाहय, उदिष्यत्‌ को स्वाहा, उद्यत्‌ को स्वाहा; 
जदित को स्वाहा, सुबर्ग को स्वाह्य, जोक को स्वाहा । 

तैतिरीय ब्राह्मण के अनुसार 'रातिवाँ उषा; अरहव्युष्टिःः उषा रात 
है, व्युष्टि दिन है। व्यूष्टि शब्द और भी कर स्थलों पर आता है । 
उसका अथ है पूरी तरह से खिला हुआ प्रभाव | अतः उषा और व्युष्टि 
का अथ हुआ, प्रभाव का पूव रूप और पूर्ण रूप। तित्रक कहते हैं कि 
यदि हम तैत्तिरीय ब्राह्मण की व्याख्या मान कर इन दोनो शब्दों का 

आ० १५ 


(: १५४ ) 


अर्थ रात और दिन भी कर ढें वो उद्देष्यत्‌ (उदय होने वाली ), 
उद्यत्‌ ( उदय होती ) और उद्ित का विभेद तो रह ही जायगा। 
यह तीनों नाम भी प्रभात के हैं । ध्रुव प्रदेश को छोड़कर अन्य कहीं 
इतना लंबा सवेरा होता ही नहीं कि वहाँ ऐसा तिंहरा विभाग किया 
जा सके । 

यह तके भी आधारदीन है। यह तोनों शब्द उदेष्यत्‌; उद्यत्‌ ओर 
उद्ति उषा नहीं बरन्‌ सूर्य्य के लिये प्रयुक्त हुए हैं । जाह्मण का भी ऐसा 
ही संकेत है। फिर उषा और व्युष्टि दोनों ख्लीलिंग वाचक हें, उद्देष्यत्‌ 
उद्यत्‌ और उद्त पुँलिंगात्मक हैं। सुबग और लोक भी सूख्य के ही 
नाम हैं। तैत्तिरीय जाह्मण ने कहा हैः-- 


उषसे स्वाहा व्युश्ये स्वाहोदेप्यते स्वाहोद्यते स्वाहेलनुदिते जुहोति | 
उद्ताय स्वाहा सुवर्गाय' साहा लोकाय खाहेत्युदिते जुहोति |? 


अथोत्‌ पहिली चार आहुतियाँ सुय्योदय के पहिले की «जायंगी, 
शेष तीन सूय्योदय के पीछे । यह बात वहीं हो सकती है जहाँ प्रभात 
ओर सूर्योदय में लंबा अंतर न पड़ता हो। धरुवप्रदेश में एक एक 
मंत्र पढ़कर बहुत बहुत देर तक, कई कई दिनों तक, रुकना पड़ता । 

कुछ ओर मत्रों में भी तितक को उषा के त्रिजिध भेद का तथा 
प्रभात के लंबे होने का आभास मिलता है. । जैसे ऋग्वेद के आठवें 
मण्डल के इकताली ध्वे सृक्त के तीसरे मंत्र में कहा हैः-- 


तस्य वे नीरनु व्रत सुषस्तिसों अवर्धवन | 


वरुण के त्रत की कामना करनेवाली प्रजाने उनके लिये तीन 
उषाओं को अनुवधित किया ( अनुकूल बनाया )। तीन उषा का अर्थ 
यदि तीन दिन न करके एक ही प्रभात के तीन रूप माने जायें तब भी 
कोई कठिनाई नहीं पढ़ती | उद्देष्यत्‌ उद्यत्‌ और उद्ित तो सूर्य के 
रूप हैं परन्तु उषा के भी तीन रूप माने जा सकते है। ऋक्‌ १--११३, 
१४ में कह है : अप क्ष्णां निर्शिजं देव्याव। देवी ( उषा ) ने रात्िक्रत 
कुष्णुरूप का परित्याग किया। इस प्रकार रात्रि के अन्धकार से ढंका 


( ११५ ) 


हुआ पहिला रूप, निकली हुई उषःप्रभा दूसरा रूप और पूरा खिला 
हुआ तीसरा रूप (व्युष्टि ) हुआ। और यह रूप भ्ुवप्रदेश तक बिना 
गये भी देखे जा सकते हैं । उषा से जल्दी निकलने के लिये कहना भी 
इस बात का प्रमाण नहीं है कि यह शिकायत भ्रवप्रदेश के लंबे अ्रभात 
से की जा रही है। 
“माचिरं तन॒था भ्रपः, नेलास्तेनं यथारिपुं तपाति सूरो आिषा 
( अक्‌ ५-७९,९ ) 

हे उषा, देर मत करो, नहीं तो जैसे राजा चोर या शत्र को तपाता है, 
बैसे ही सूय्य तुमको अपने तेज से तपा देगा। 

ऐसी बात है जो प्रभात से कहीं भी कही जा सकती है । कहीं कहीं 
उषा के सम्बन्ध में शश्वत्‌ (नित्य, निरन्तर ) शब्द का प्रयोग हुआ 
है. जेसे 

शश्वत्युरोषा व्युवास देव्यथों अद्येद'ं व्यावों गघोनी । 
' आथो व्युच्छादुत्तरोँ अनु बनजरामृता चरति स्वधामि: ॥ 
(ऋकू १-११३,१३ ) 

पुरा ( प्राचीन काल में ) उषा शश्वत्‌ प्रकाश करती थी, आज भी धन- 
बती उषा जगत्‌ को तमोवियुक्त करे, आने वाले दिनो में भी अन्धकार दूर 
करे | वह अजरा है, अमृता है, अपने तेजों के साथ विचरती है । 

अब “ उषा शश्वत्त प्रकाश करती थी?” का अथथ यदि यह किया 
जाय, जैसा कि तिलक कहते है, कि बहुत दिनो तक सबवेरा रहता था वो 
फिर आगे के वाक््यो का कया अर्थ होगा ? क्‍या यह साना जाय कि 
ऋषि यह चाहता है कि अब फिर दो-दो महीने तक सबेरा-ओर इसी 
के साथ दो-दो महीने संध्या तथा चार-चार महीने द्नि-रात- रहने 
लगे ? ऐसी प्रार्थना तो कहीं ओर वेद भर में देखी नहीं गयी । तब फिर 
यह क्यों मान लिया जाय कि पहिले वाक्य मे पूव काल की स्टृति है ? 
सीधा अथ तो यह है कि प्राचीन काल में उषा बराबर, अथोत्‌ प्रतिदिन, 
दर्शन दिया करती थी, और उससे प्राथना की जा रही है कि भविध्यत्‌ 
में भी ऐसा ही करती जाय । इसी प्रकार ऋक्‌ १--११८, ११ में उषा 


( ११६ 9) 


को शश्वत्तमा-सबसे बढ़कर शश्वत्‌ू-कहने का यही अभसभिप्राय हो 
सकता है कि उषा बहुत ही नियमपूर्वक, ठीक समय पर, निकला करती 
है। सायणशने इसका दाशनिक अर्थ किया है। वह कहते हैं कि उषा 
कालात्मिका है, काल नित्य है, इसलिये उषा को शश्वत्तमा कहा है । 
ऋग्वेद के प्रथम मंडल के ११३ वें सूक्त में उषः सम्बन्धी मंत्र हें । 
दूसवां मंत्र इस प्रकार है :-- 
कियात्या यत्तमया भवाति या व्युषर्याश्च नून॑ व्युच्छान । 
अनुपूर्वा: झपते वावशाना गदीध्याना जोषमन्यामिरेति । 
कब से उषाये प्रकाश करती आ रही हैं और कब तक प्रकाश करती 
जायगी ! पहिली वालियो की भाति वर्तमान उपष्रा भी काम कर रही है और 
प्रकाश करती हुई दूसरों के साथ ( जो अभी नहीं निकली हैं ) जा रही है। 
कुछ अंग्रेज विद्वानों ने पूवोधे का अथे दूसरे प्रकार किया है। 
प्रिकिथ के मत से इसका अथ है जो उषा प्रकाश दे चुकीं और जो अब 
प्रकाश देंगी वह कब तक साथ रहेंगी ? और सम्योर की राय में इसका 
५ मच ९ ३. # में 
अथ है जो उषा बीत गयीं और जो अब आयेंगी उनके बीच में कितना 
अन्तर है 


तिलक कहते हैं कि इनमें से कोर भी अथ लिया जाय, सब में से 
यही बात टपकती है कि सवेरे के बाद सबेरा आता जाता था अर्थात 
बड़ा छंबा प्रभात था, उससे लोग ऊब गये थे । पर ऐसा अथ मानमे का 
कोई कारण नहीं है। सीधा सादा अर्थ तो वह है जो सायण के भाष्य 
में व्यक्त होता है । यदि यह प्रश्न है तो उसका रूप यह है: कब से 
प्रभात होता आ रहा दै और कब तक होता जायगा ? अथांत्‌ सूय्यचन्द्र, 
द्निरात, कब से हैं, कब तक रहेंगे, दूसरे शब्दों में, जगत्‌ की आयु कब 
से कब तक हे ? या थों कहा जा सकता है, कि प्रश्न के रूप में ऋषि 
कहना चाहता है कि प्रभाव दीघकाल से होता आता है और दीघेकाल 
तक होता रहेगा । यह उषा की प्रशंसा है या उषा को देखकर उठा हुआ 
दाशेनिक विचार। एक और बात है। यह मंत्र अकेला नहीं है। इस 
सूक्त में ओर भी उषः सम्बन्धी मंत्र हैं। इनमें पूर्वापर सस्वन्ध होना 
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अनिवाय है। यह नहीं हो सकता कि वही ऋषि एक मंत्र में एक बात 
कहे ओर दूसरे में उसकी विरोधी बात कहे । उसी साथ का छठवाँ मंत्र 
कहता है :-- 
चत्राय ल॑ श्रव्से त॑ महीया इृष्टये लमर्थमिव त्वमित्ये | 
विप्तदशा जीवताभिग्रचत्ष उषा अजीगर्भवनानि विश्वा || 
हे उषा, तुमने मनुष्यों को पथक्‌ प्रथक्‌ कामों के लिये जगाया है, कोई 
धनोपाजन में लगता है, कोई खेती बाड़ी में, कोई अग्िष्टोमादि यज्ञ में | 
अब सोचने की बात है कि क्या यह बातें भ्रवप्रदेश के लंबे प्रभात 
के विषय में कही जा सकती हैं ? क्‍या वहाँ लोग लंबी रात में चार 
मह्दीने सोते रहते हैं ? यदि नहीं, तो फिर यह कहना कैसे थुक्तिसंगत 
होगा कि उषा ने उनको विभिन्न कामों में लगने के लिये जगाया ? 
नीचे लिखे मंत्र को तिलक इस संबंध में बहुत महत्त्व देते हैं :-- 
० तानीदृहानि बहुलान्यासन्या ग्राचीनमुदिता सूर्यस्थ | 
यतः परि जार इवाचरन्त्युपो दृहत्ते न पुनरयत्रीव | 
( ऋक्‌ ७-७६,३ ) 
इसका अर्थ यह है कि हे उषः, वह बहुत से अरहानि थे जिनसे सूर्य 
के उदय होने के पहिले उषाएं युक्त थीं। उनके साथ वह सूय के प्रति 
इस प्रकार आचरण करती हैं जिस प्रकार कोई ख्री अपने पति के प्रति 
करती है ( अथात्‌ इधर उधर घूमने वाले पति का भी जिस प्रकार भली 
स्त्री परित्याग नहीं करती ) न कि यती (पति से पराड्मुख स्री को 
भांति ) | यहाँ मैंने मूल का ' अह्यनि ” शब्द ज्यों का त्यों छोड़ दिया है, 
क्योंकि यही विवाद का मूल है। अहानि अह धातु से निकला है 
जिसका अर्थ है चमकना या जलना | इसीलिये अह का अथ तेज भी 
हो सकता है ओर जैसा कि सामान्य बोलचाल में लिया जाता है, दिन 
भी हो सकता है। सायण ने यहाँ अह्यनि का, जो अह्द का बहुबचन है, 
तेज, प्रकाश, अथ किया है। यदि यह अथ माना जाय तो इस मंत्र का 
तात्पर्य यह हुआ कि सूर्य के उदय होने के पहिले उषा बहुत से तेजों से 
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युक्त चमक रही थी। तिलक अहानि का अर्थ दिन करते हैं। उनके 
अनुसार मंत्र कहता है कि सूर्योदय के पहिले उषा कई दिनों तक चम- 
कती रही | यदि यह दूसरा अथ ठीक हो तब तो अवश्य ही यूहाँ पर 
लँबे भ्रवप्रभाव की ओर संकेत देख पड़ता है। पर अथ ठीक न होने के 
लिये ही पुष्ट कारण मिलते हैं। यह मंत्र भी अकेला नहीं है। इसके 
साथ भी इससे संबद्ध मंत्र हैं । इसके ठीक पहिले का मंत्र कहता है :-- 


केतुरुपतः पुरस्तातीच्यागादधि हम्येंभ्य: 


ऊँची जगहों से पूर्व दिशा में उषा का केतु ( उषा का पता देनेवाला 
तेज ) देख पड़ता है। 
यह पुरस्वात्‌ ( पूर्व दिशा ) शब्द ही तिलक के सारे तक को ढह्या देता 
है, क्योंकि भ्रव प्रदेश में उषा के दशन दक्षिण दिशा में होते है। इसलिये 
अहानि का अथे दिन न करके तेज ही करना चाहिये, जेसा कि सायण 
ने किया है । ऐसी दशा में यह साधारण प्रभात का ही वशन रह जाता 
है। नीचे लिखा मंत्र भी, जिसमे तिलक भुष प्रभात का इशारा पाते हैं, 
साधारण प्रभात का ही व्यश्जक प्रतीत होता है :-- 

पर आऋणासावीरधमत्कतानि माहं राजबन्यक्तेन भोजम | 
भव्युष्टा इन्तु भूयसीरुषास' भरा नो जीवान्वरुण तासु शाधि | 
( ऋक्‌ २-२८, ९ ) 

है राजन्‌ वरुण मेरे सब ऋणो को (अथवा पापो को) दूर करो। मैं दूसरों के 
अजित धन न भोगू | बहुत सी उषाए, अव्युष्ट हें | उनमें हम जीवित रहें और 
भोग पर्य्याप्त धन से सम्पन्न रहें | 

यहाँ “बहुत सी उषाएं अव्युष्ट हैं! का अथ टिलक यह करते हैं 
कि एक के बाद दूसरी आने वाली कई उषाएं, या यों कहिये कि एक 
लंबी उषा, अभी व्युष्ट नहीं हुईं है। इसके पहिले हम बतला चुके 
हैं कि पूरी तरह से खिले हुए प्रभात को व्युष्टि कहते हैं। अर्थात्‌ उषा 
के अव्युष्ट होने का अर्थ है कि अभी अंधेरा है। अतः यदि तिलक 
का अथ ठीक है तो ऋषि इस लंबे म्तःकाल मे जीवित और सम्पन्न 
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रहने की प्राथना कर रहा है। सायण यह अथ नहीं करते। वह कहते 
हैं “अभी बहुत से प्रभात नहीं खिले हैं।” अर्थात्‌ अभी बहुत से 
दिन आने वाले हैं। उनके अछुसार ऋषि अपनी भविष्यत्‌ लंबी आयु 
की बात सोच रहा है ओर उसी के लक्ष्य करके सुख सम्पत्ति मांग 
रहा है। यह अथे इतना सरल और स्वाभाविक है कि यहाँ दूसरी 
व्याख्या करना कोरी कष्ट कल्पना है | 
वेद सें उषा के लिये कई स्थलो में बहुबचन का प्रयोग हुआ है। 

कही उनको घणयः (योद्धाओं ) [ ऋकू १-९२,१ ], कहीं नारी: 
[ ऋक्‌ १-५९२,३ |], कहीं अपां न ऊर्मय/ ( जल की लहरें ) [ ऋक 
६४,१ |, कहीं अध्वरेषु स्व॒स्वः ( यज्ञ में खम्भे ) [ ऋक्‌ ४-५१,२ |, 

कही मिथो न यतन्ते ( एक दूसरे से लड़तीं नहीं ) [ ऋक्‌ ७-७६,५ ] 
कहा गया है। उपसः (उषाये' ), ऐसा प्रयोग तो बहुत आया है। 

निरुक्त के अनुसार बहुब बन का प्रयोग आदराथेक है, सायण कहते 

हैं कि बहुअचन से उपा काल अधिकारी अनेऊ देवताओं से तात्पय्य 

है। तिशक कहते हैं कि यह प्रयोग और यह उपमायें निःस्स- 
देह उस लंब्रे भुवप्रभात के आधार पर हैं जिसकी स्प्ृ॒ति आय्यों को 
अभी भूली न थी । हम इस तक से सहमत नही हैं । कहीं कहीं बहुव- 
चन आदराथक होगा, कही उसमें अनेक देवताओं की ओर इशारा 
होगा, कहीं प्रति दिन आने वाली उषाओं की ओर लक्ष्य होगा । यह 
जितनी भी उपमायें हैं वह अलग अलग प्रति दिन आने वाले प्रभावों 
के लिये लागू हो सकती हैँ। ध्रुव प्रदेश में जहाँ सब मिल कर एक 
प्रभात बन जाता है पाथेक्य का ठीक-ठोक अनुभव भी नहीं होता , 
यहाँ ऊर्मय; ( लहरों ) की उपमा तो दी भी नहीं जा सकती । लहर तो 
ऐसे आती है कि एक लद्दर उठी, फिर पानी दब जाता है, फिर दूसरी 
लहर उठती है। जहाँ उषा, फिर द्नि-रात, फिर उषा हो वहाँ तो यह 
उपमा दी जा सकती है, भव श्रदेश में तो ऊर्मि नहीं, प्रवाह होता है। 
जिस मंत्र में ऊरमि से उपमा दी गयी हे उसी के पॉव संत्र आगे कहा 
है कि उषा के व्युष्ट होने पर विड़ियाँ उठ जाती हैं और मनुष्य जाग 


( १२० ) 
पड़ते हैं। यह बात ध्रुव प्रदेश को प्रभात के लिये नहीं कही जा 
सकती | इसी प्रकार जिस मंत्र में धृष्णवः ( योद्धाओं ) से उपमा दी 
गयी है. उसी में कहा है कि पूर्व अपें रजसो माचमजते--उषाएं पू्े 
दिशा में सूथ्य को व्यक्त करती हैं। तथा इसी साथ के नव मंत्र में 
उया को प्रती वी चत्तुट, पश्चिम की ओर सुख किये, कहा गया है। यह्‌ 
दोनों बातें भ्रुव प्रदेश में, जहाँ उषा दक्षिण में रहती है, लागू नहीं 
द्ोतीं । 
विलक का सब से पुष्ठ प्रमाण तैत्तिरीय संहिता के चोथे कार्ड के 

तीसरे अपाठक के ग्यारहर्वे अनुवाक मे मिलता है। यज्ञ की वेदी पर 
१६ इंटें रक्‍्खी जाती हैं। इन सब को रखते समय मंत्र पढ़े जाते हें । 
सब मंत्र उषः सम्बन्धी हैं, इन इंठों को भी व्युष्टि इृष्टक कहते हैं। इस 
अन॒वाक्‌ में १५ मंत्र दिये हैं। हम इनमें से कुछ को उद्धत किये 
देते हैं :-- ह 

इयमेव सा या ग्रथमा व्याच्छदन्तरस्थां चरति प्रविष्ट | 

व्धूजजान नवगजनित्री त्रय एनां महिमानः सचन्ते ॥ ९ 

छन्द्खती उपसता पेपिशाने समान योनिमलुसब्धरन्ती | 

सूर्यपत्नी विचरतः प्रजानती केतु करवाने अजरे भूरिरेतसा ॥ २ 

ऋतत्य पन्थानमनुतित्न आगुस्रये। धर्मातों भ्रनुज्यातिषाउ5 गु। । 

प्रजामेका रक्षत्यूजमेका अतमेका रक्षति देवयूनाम ॥ हे 

चतुशेमे अनवद्या तुरीया यज्ञस्थ पत्चा वृषयों भवन्ती | 

गायत्री त्रिप्दु्म जगतौमजुप्ठुम वृहदर्क युज्ञाना: सुबरामरचिदत्‌ ॥ & 

पव्वमिधाता विदवाविदं यतासों स्वतरजनयत्‌ पश्चपत् | 

तासामुयन्ति ग्रयवेण पश्च नाना रूपाणि क्रवदों वसाना। || ५ 

त्रिशत्लसार उपवन्ति निष्कृतं समान॑ केठुं प्रतियुश्यम्नानाः | 

ऋतू& स्तम्पते कवच; ग्रजानतीर्स ध्ये छम्द्स। परियन्ति भाखती। || # 


(* १२१ ) 
अतस्थ गर्सा। प्रथमां व्यूषुष्यपामेका महिमान॑ विमर्ति | 
सूयस्थेका चरति निष्छतेषु धर्स्येका सवितिकां नियच्छाति ॥ £२ 
आंतूनां पत्नी ग्रथमेययागादहां नेत्री जनित्री प्रजानाम | 
एक सती बहुबोषों व्युव्छस्यजीणा ल॑ जरयसि सर्वमनन्‍्यत्‌ ॥ ४ 
इसी से सम्बन्ध रखने वाला यह मंत्र भी है :-- 
न वा इदं दिशा ने नक्तमासीदव्यावचं ते देवा एता व्युष्टौरपश्यन 
ता उपादवत ततो वा हृद॑ व्योव्छब्स्येता उपधीयन्ते व्येवास्मा 
उब्डातलये। तम एवाप हते | (काण्ड ५,ग्रपाः ३, अनुः 9, वर्ग ७) 
इन मंत्रों का भावाथे इस प्रकार है :-- 


यही वह है जे पहले चमकी; इसमें प्रविष्ट होकर भीतर चलती है (पृथ्वी 
में प्रविष्ट होकर अर्थात्‌ क्षितिन के ऊपर अथवा दूसरी उषाओं में प्रविष्ट 
होकर अर्थात्‌ उनसे मिल कर )। दुलहिन, नवागत माता, ने जन्म लिया है। 
तीनों बड़े* ( अग्नि, वायु, सूर्य या तीनों वैदिक अग्नियाँ ) इसके पीछे 
चलते हैं | १ 

छुन्दों से ( गायत्री आदि छुन्द या सगीत ) युक्त, शज्ञार करके, एक ही 
घर में चलती हुईं, जरा रहित, दोनों उषायें, सूथ्य की पत्निया, रेतसू से परि- 
पूर्ण ( सन्‍्तति उत्पन्न करने वाले द्रव्य से परिपूर्ण ), अपनी पताका दिखलाती 
हुई और अच्छी तरह ( अपने मार्ग के ) जानती हुईं चलती हैं। २ 

तीनों ( कुमारिया ) ऋत ( जगत्‌ का शाश्वत्‌ नियम ) के मार्ग से आयी 
हैं। तीनो धर्म (गार्इप्यादि तीनों वेदिक यज्ञाग्नि ) उनके पीछे आये हैं। 
एक ( कुमारी ) सन्‍्तते की रक्षा करती है, एक ऊर्ज की ( बल की ) और 
एक धर्म्मत्माओं के बत की | ३ 

वह जे! चोथी थी यज्ञ के दोनों पक्ष हुईं, ऋषिगण हुईं, वही चतुश्टोम्‌ 
( यज्ञ के समय पढ़े जाने वाले चार विशेष स्तोम-स्तव ) हो गयी। गायत्री, 
निष्ठुपू , जगती, अनुष्ठुप ( चतुष्णोम के छुन्द )से काम लेकर वह इस प्रकाश 
के लायीं | ४ 

विधाता ने पाँचो के साथ यह किया कि उनमें से प्रत्येक को पाँच-पाँच 
बहिने उत्पन्न कर दीं, इनके पाँचों क्रतन, (पथ या यज्ञ ), विभिन्न रूप 
धारण करके, एक साथ चलते हैं। ५ 

आ० १६ 


( १५१ ) 


तीसों बहिनें, एक ही भाण्डा लिये, निष्कृत ( नियुक्त स्थान ) को जाती 
हैं। वह ज्ञानयुक्त हैं, ऋतुओं के जन्म देती है। प्रकाशयुक्त, वह छुन्दों के 
बीच (गायत्री आदि छुन्दों के साथ, इन छुन्दों में कहे गये मत्रों के बीच ) 
परिगमन करती हैं ( चारों ओर जाती हैं, धूमती हैं )। उनको अपना मार्ग 
विदित है। ६ 

पहिली उषा ऋत की सन्तति है, एक जलों की महिमा का भरण करती 
है | एक सूय्य के लोकों में रहती है, एक धर्म के लोकों में, एक पर सविता 
का अधिकार है| १२ 

ऋतुओं की पत्नी, दिनों की नेत्री प्रजाओं की ( या सन्तानों की ) माता, 


यह पहिले आयी है। एक दोते हुए भी, हे उषा, तू बहुधा ( अनेक होकर ) 
चमकती है, अजरा होते हुए भी सब दूसरी वस्तुओं को बृद्ध कर देती है। १५४ 


संहिता मंत्र का यह अथ है । 


वह अव्याइत्त था ( उसमें भेद की प्रतीति न होती थी ) न दिन था, न 
रात थी | देवों ने इन व्युश्ियो को ( शब्दतः, इन खिले हुए प्रभातों को; 
भावतः, इन व्युट्टि ई ठों को ) देखा । उन्होंने इनको रक्खा | तब वह ( उषा ) 
चमक पड़ी | अतः जिस किसी के लिए यह ( ई 2े ) रकखी जाती हैं, उसके 
लिये वह ( उषा ) चमक पड़ती है, अन्धक्ार को दूर कर देती है। 


इन मंत्रों को बार बार पढ़िये और इनमें से चाहे जेसा अथ 
निकालने का प्रयत्ञ कीजिये पर यह तो निश्चय रूप से समझ में आ 
जायगा कि इनमें उषा के विषय को लेकर, उषा की उपमा देरर, कुछ 
ऐसी बातें भी कही गयी हैं. जो भोतिक नहीं हैं, जिनका कुछ आध्यात्मिक 
अर्थ है। कितना भौतिक है, कितना आध्यात्मिक है इसका निर्णय 
करना कठिन होता है, इसी से ठीक व्याख्या करने में कठिनाई होती है । 
एक और बात ध्यान में रखने योग्य है। उषा के साथ ३० की संख्या 
दूसरे स्थलों में भी व्यवह्नत हुई दे, जेसे / त्रिंश[ पदान्यक्रमीत्‌ 
(ऋक ६--५९, ६ )--उषा ३० पद चली | तथा 


त्रिशतं योजनान्येकैका करठुं परियन्ति ( ऋक १-१२३, ८) । 
इसके अनुसार उषायें ३०-३० योजन घूमती हैं । 


(५९१२३ ) 


पहिले व्युष्टि-इष्टक संबंधी मंत्रों को लीजिये। अवश्य ही ऋषि का 
ध्यान सृष्टि के आदिकाल को अवध्था की ओर है। उस अवस्था में 
रात दिन का भेद नहीं था । यह बात वर्तमान विज्ञान भी कह्ततां है 
ओर अपने ढंग पर श्रुति भी कहती है। आरम्भ में पथिवी वाष्पपिए्ड 
थी। जब धीरे धीरे ठंडी हुईं तो ऊपर की भाप जल के रूप में गिरने 
लगी | गिए कर नीचे की तपन के कारण फिर भाप बन कर उठ जाती 
थी। धीरे धीरे इतनी ठंडक हुई कि जो भाप जल बन कर नीचे गिरी 
वह जल्ल रूप सें रह गयी । तब जाकर अन्तरिक्ष साफ हुआ, अंधेरा दूर 
हुआ, चन्द्रसुय्य देख पड़े, दिन रात का जन्म हुआ | यह तो विज्ञान की 
बात हुई । वेदों ने अपने ज्ञान को इस अकार जगह जगह व्यक्त 
किया है : 
नासदासीबो सदासीत्तदानीं नाततीद्रजों नो व्योगापरों यत॒ 
( ऋक १०--१२९, १ ) 
उस स्रमय न असत्‌ था न सत्‌ था, न भूतादि थे, न अन्तरिक्ष था। 
न रात्या अह भासीत्पकेत: ( ऋकू १०--१९९ २) 
रात और दिन का प्रज्ञान नहीं था। 
तम आसीत्तमसागू हुमग्रेउप्रकेते सलिलं सर्वमाहदम 
( ऋक्‌ १०--१२९, ३ ) 
अन्धकार से ढका हुआ अन्धकार पहिले था। यह सारा जगत अपने 
कारण में विलीन, अ्रथ च, अविभक्त था। 
इसी भाव को मनुस्मृति में यों दिखलाया है 
आसीदिदं तमोभूतम्‌, भ्रग्नशञातमलक्षणम । 
अग्रतवर्यमनिर्देश्यम्‌, असुसतमिव सर्वतः ॥ 
यह सब्र जगत्‌ तमोमूत, अप्रज्ञात, अज्क्षण, अप्रतक्य, अनिर्देश्य, सोया 
हुआ सा था। 
ऋतञ् सत्यवाभी द्वात्तपसोध्यजायत | ततोराश्यजायत ततः रामुद्रो श्र्णव: 
समुद्रादर्णवादापि सतत्सरो अजायत | अरहोरात्राणि विदषद्विश्वस्थमिपतोवशी 
( ऋक १०--१९१, २) 


| 
( १५४  ) 
सृष्टि के आदि मे ब्रह्मा के तप से ऋत और सत्य उत्न्न हुए, तब रात्रि 
( अन्धकार ) उत्तन्न हुईं, उसके पीछे समुद्र हुआ, समुद्र से सब॒त्सर ( सबत्सर 
बताने वाले यूय्य चन्द्रादि ) हुआ तब इस विश्व के स्वामी ने दिन रात की 
सृष्टि की । 


इन वाक्यों से मिलता जुलवा ही तैत्तिरीय संहिता का वह मंत्र है 
जिसमें कहा गया है कि वह अव्यावृत्त था, न दिन था न रात थी। वह 
अटल नियम जिसके अशुसार यह विश्व चल रहा है ऋत कहलाता है। 
इसी लिये सृष्टि के आदि में ब्रह्मा के तप से पहिले ऋत की उत्पत्ति कही 
गयी है । इसी लिये तैत्तिरीय संहिता के जो मंत्र उद्धत किये गये हैं 
उनमें पहिली उषा को ऋत की सन्‍तति कहा है ओर उषाओं को ऋत के 
मांग से चलने वालो, अथात्‌ विश्य के अदज्ञ नियमों को अनुसरण 
करने वाली, कहा है। उस्च समय देवों ने यज्ञ किया। कोई बाह्य 
सामग्री न थी इस लिये उन्होंने विशाट्‌ पुष्प से हो मानस यज्ञ किया। 
पुरुष सूक्त ( ऋऋ १०--९० ) का यही भाव है। पुरुष सूक्त किच्बित्‌ 
पाठान्तर के साथ अन्य वेदों में भी आया है। इसी दशम मण्डल के 
१३० चें सूक्त के ३ रे मंत्र में पूछा है : 


कासीतमा ग्रतिमा कि निदानमाज्य किमासीवरिधि। के आसीत | 
छन्द। किमासीटाउंगं क्रिमुकृथं यददेेवा देवमयजन्त विश्वे ॥ 


जब सृष्टि के आदि में देवो ने प्रजापति का यज्ञ किया उस समय प्रजा 
क्या थी, प्रतिमा क्या थी, निदान क्या था, घी कया था, परिधि क्‍या थी, 
न्द कौन सा था, प्रउग क्या था, उकथ क्‍या था ! 


यही सृष्टि के पूरब यज्ञ करने की बात की ओर तैत्तिरीय संहिता से 
उद्धृत मंत्रों में भी संकेत है। देवों ने सृष्टि के आदि में यज्ञ किया। वह 
यज्ञ मानस था । उच्त यज्ञ के बाद उनको पहिली उषा के, जो ऋत की 
कन्या थी, दशेन हुए अथात्‌ जो अन्धकार से ढंका अन्धकार था वह 
कम हुआ, प्रकाश की त्षीण कलक देख पढ़ी | इसी प्रकार जो सनुष्य 
उनका अनुकरण करके अब्व इस यज्ञ को क रेगा; जो मंत्रों को पढ़कर 


( *१२५ ) 


इंटों को सजायेगा, उसके लिए उषा चसकेगी, उसका अन्धकार दूर 
होगा। अन्धकार दो प्रकार दुर होगा। एक तो हृदय के दोष दूर होंगे, 
हृदय शुद्ध होगा ; दूसरे, चूँकि यज्ञ सूय्योदिय के पहिले किया जाता था 
;टों को "रखते रखते उषा देख पड़ने लगेगी, अंधेरा दूर हो चलेगा। 
यही इन मंत्रों का तात्पय विद्त होता है । 

यह तो इन मंत्रों का उपासना या यज्ञपरक भाव हुआ परन्तु 
इसके साथ ही कुछ भौतिक अथ भी है । तिलक को इनमें यह बात 
स्पष्ट ही देख पड़ती है कि यहाँ भुत्र अ्रदेश के किसी,ऐसे भाग का वर्णन 
है जहां एक महीने ( ३० दिन ) का सबेरा होता था । वही इन मंत्रों के 
द्रष्टा रहते होंगे। ३० दिन का सवेरा था इसी लिये उषा ३० बहिनें 
बतलायी गयी हैं। इसी लिये कद्दा है कि उषाये घूमती हैं और नियुक्त 
स्थान पर फिर आ जाती हैं। यह बातें ध्रुवप्रदेश मे प्रत्यक्ष देखी जा 
सकती हैं । ए० सी० दास इस सत का खणश्डन करते है । वह कहते हे 
कि यह ब्रति दिन की उषा है। एक ही प्रभात के तीस भाग किये गये 
हैं, पर तीस भाग क्यों किये गये यह उन्होने नहीं बतलाया। सायण 
कहते हैं कि पहिलो उषा तो सृष्टि के आदि काल को उषा है पर शेष 
उन्तीस के लिये कोई ऐसी व्याख्या वह नहीं कर सके | अतः उन्होंने 
यह कहा कि यह महीने के ३० दिनों की तीस उषाये हें। इस पर 
तिलक को यह आपत्ति है कि एक ही महीने की उषाओं का वर्णन क्‍यों 
हुआ, शोष ग्यारह महीने क्‍यों छोड़ दिये गये ९ 

मेरा भी खयाल है कि यहाँ ध्रुव अदेश का नहीं, साधारण प्रभातों 
का, चान्द्र महीने की ३० उषाओं का, वर्णन है । सूथ्योदय होने के बाद 
ही सब यज्ञ होते हैं, उषा काल मे तथा उसके बाद यज्ञ के समय अनेक 
छंदों में अनेक मंत्र पढ़े जाते हैं | इस लिये उषाओं का छन्दी से युक्त 
होना तथा यज्ञों का उनके पीछे चलना साथ क है | क्रुका अथे सायण 
ने यज्ञ ही ऊिया है। तीसो उषायें घूम कर नियुक्त स्थान पर आ 
जाती हैं, ऐसा कहना भी ठीक है। बारह महीने बाद सूथ्य और प्रथिवी 
फिर उसी स्थान पर आ जाते हैं। यही निश्चित बिन्दु है जहां पर 


( १५६० ) 


उषायें अपने परिभ्रमण के बाद पहुँचती हैं। एक बात याद रखने की 
है। यह वाषिक सत्र वर्ष के प्रथम दिन, एकाष्टक के दिन, आरम्म होता 
था। एकाष्टक का ज़िक्र ८वें मंत्र में है। इससे भी यह बात निकुलती 
है कि उषायें घूमती घूमती फिर एकाष्टक पर पहुँच जाती हैं ।” यह प्रश्न 
हो सकता है कि बारह महीने या एक वर्ष का नाम कहीं मूल में नही 
आया है, फिर मेंने यह बात कहाँ से निकाली ? यह बात ठीक है कि 
स्पष्ट रूप से एक वर्ष का कहीं उल्लेख नहीं है. पर ध्यानपूवेक देखने से 
इसके कई संकेत मिलते हैं । दूसरे मंत्र मे उषाओं को सूय्यपत्नी-सूथ 
की श्लियाँ -कहा है। उषां सूर्य की कैसी ख्री है, इसका एक और मंत्र 
में, जो इसी अध्याय में आ चुका है, वर्णन है। वह यति-पति से 
पराड्मुख-नहीं वरन्‌ पति से स्नेह करने वाली, उससे अमिमुख, पत्नी 
है । अतः उषा बराबर पति के साथ रहती ही होगी। जब सूय्णे बारह 
महीने में घूमकर अपने पूर्व स्थान पर पहुँचता है तो उषा भी ऐसा ही 
करती होगी। फिर छठे मंत्र में उषाओ को झतृस्तनवते ( ऋगुओं को 
जन्म देने वाली ) ओर पन्द्रहवें में झृतृनां पत्नी ( ऋतुओं की पत्नी ) 
कहा है। अब ऋतुओ के साथ पत्नी या माता जैसा घनिष्ट सम्बन्ध 
किसी एक दिन की उषा का तो है ही नहीं, ध्रुवप्रदेश की एक मास की 
उषा का भी नही है । उस उषा का केवल उस ऋतु से संबंध है जो उस 
महीने में वहाँ द्वोता है। परन्तु ऋतुपरिवर्तन तो प्रथ्वी के सूथ्य की परि- 
क्रमा करने, या जैसा कि अपने यहाँ कहने का व्यवहार है सूथ्य' का 
पृथिवी की परिक्रमा करने से होता है। अतः यह तो कह सकते हैं कि 
उषामान्न का संबंध ऋतुओं से है। यों तो ऋतुपरिवर्तन थोड़ा थोड़ा 
प्रतिदिन ही होता रहता है और जब सूर्य एक नक्षत्र से दूसरे नक्षत्र 
में जाता है तो और भी साफ प्रतीत होने लगता है, परन्तु उसकी सरल- 
गणना महीनों से ही होती है। अम्क अमुक महीने मे अप्ुक ऋतु 
रहता है, ऐसा कहने की प्रथा आजकल भी है. और वेदों में भी मिलती 
है। अतः मास का सम्बन्ध ऋतु से है। मास के लिये ही तीस उषाओं 
का जिक्र किया है। उषा शब्द्‌ दिन का उपलक्षण है। यदि हमने चैत्र 


( «१२७ ) 


मास की प्रतिपत्‌ से आरम्भ किया था तो सब ऋतुओं में घूमते हुए 
तीस उषाओं का यह समूह फिर चेत्र की प्रतिपतू पर पहुँच जायगा। 

तिलक ने * परियन्ति :-घूमती हैं--पर बहुत ज़ोर दिया है । उनका 
कहना है कि यह भत्रप्रदेश की क्षितिज पर घूमने वाली उषाओं की 
ओर साफ इशारा है। अतः यह देखना होगा कि दूसरे स्थलों पर कोई 
ऐसी बात मिलती है या नही जिससे “ परियन्ति? की व्याख्या हो सके 
ओर यह निश्चय हो सके कि यह ज्षितिज पर का घूमना है था बारह 
महीनों में आकाश के सत्ताइसों नक्षओ में धूमना हैया किसी अन्य 
प्रकार का घूमना है । 


हम इसके पहिले ऐसे मंत्र उद्धत कर चुके हैं. जिनमे कह्दा गया है 
कि उषा का सुंह पश्चिम को ओर है। यह बात प्रवत्रदेश की उषा 
के लिये नहीं कही जा सकती | फिर ऋक्‌ ३--३६१, ३ में उषा को कहा 
८ ऊर्घा भिड्ति :--तुम आकाश में ऊँचे पर रहती हो। यह बात 
ज्षितिजयर्तिनी उपा के लिये नहीं कही जा सकती। एक ओर मंत्र में 
उषा के पूर्व मे उदय होने की बात कही गयी है जब कि ध्रवप्रदेश में 
उषा दक्षिण में रहती है। फिर ऋक्‌ू १--१२३, ८ में कहा है 
“सहशीरद सद्ीरिदृश्वा -जैसी आज बेसी ही कत्ल ( उषायें होती 
हैं )। यह बात कदापि ध्प्रदेश के किसी भाग की उषा के लिये नहीं 
कही जा सकती । पहिले दिन उषा घँँधली, दूसरे दिन उससे तेज, तीसरे 
दिन और तेज़, यहाँ तक कि तीसवें दिन तक बहुत तेज हो जाती है । 
उषःकाल समाप्त होने पर सूथ्य निकल आता है। अतः वहाँ की उषायें 
एक दूसरे के सदश नहीं कही जा सकती। हम “ श्रचेति केतुरुषसः 
पुरस्ताच्छुग्रे दिवो दुहितुजयिमान; ? ( ऋक ७-६७, २) पहिले उद्धृत 
कर चुके हैं जिसमे सू््य के पूव दिशा में देख पड़ने की बात है, अतः 
उषा भी उसी दिशा में होगी । ऋक्‌ ७-७६; २ भी उद्धत हो चुका है 
जो उषा को पूरे से उदय होना बतलाता है। अतः यह प्रमाण तो यही 
संकेत करते हैं कि वेद्‌ में हमारे देश के साधारण उषःकाल का वर्णन 


( ११८, ) 


है तिलक ने “ परियन्ति ” की व्याझ्या में ऋग्वेद के तृतीय मण्डल के ६१ 
वें सृक्त के ३ रे मंत्र का हवाला दिया है। उसमें 
८ समावमय चरणीयमाना चक्रमिव नव्यस्थाववृत्स् ? 


हे नव्यसि, एक ही मार्ग पर चलने की इच्छा रखने वाली, तुम चक्र 
( पहिये ) की भाँति ( उसी मार्ग में ) आइत्त हो । 

कुछ सहायता तो “ नः'प्ति ? से भी मिलती है। नव्यसी का अथे है 
नयी पेदा हुईं । नित्य उदय होने वाली छबा को नयी उत्पन्न होने वाली, 
नव्यसी, कद सकते है परन्तु तिलक कहते हैं कि धुवप्रदेश की उषा एक 
होते हुए भी प्रत्येक दिन की दृष्टि से नव्यसी कद्दी गयी है। तथास्तु ! 
समानमर्थम्‌-समान सा, एक ही मार्ग--हे दो अर्थ हो सकते हैं । 
नित्य उदय होने वाली उषा सूथ्य के आगे आगे चल॒तो है, यही सच 
उपाओं का समान मार्ग है। तिलक कहते हैं कि ध्रुवप्रदेश की उबायें 
ज्ितिज पर घूमती रहती हैं, यह उनका समान मांग है। इसे भी 
छोड़िये। मंत्र उषा से कहता है कि तुम पहिये की भांति अपने मार्ग पर 
आरूढ़ हो, अर्थात्‌ घृमवी हुई चलो । पहिये का घूमना दो प्रकार से 
होता है : एक तो कुम्दार की चाक को भांति, दूसरे गाड़ो के पहिये 
की भांति । विल्क कहते हैं क्रि प्रथिवी पर कहीं भी उषा गाड़ी 
की पहिया को भाति घुप्रती नहों देख पड़ती परन्तु भ्रवप्ररेश में 
कुम्दार की चाक की भांति क्षितिज पर घूमती है | अतः यददी 
अथ्थ होगा । परन्तु उनका ध्यान एक बात की ओर नहीं गया। 
इसी मंत्र के पूबार्ब में कहा हैः ऊर्वातिष्ठति--तुम ऊँचे पर रहती 
हो । ध्रुव प्रदेश की उषा ऊँचे पर नहीं ज्षितिज पर रहती है। 
इसके विरुद्ध दशम मण्डल के ९९वें सूक का २ रा मंत्र सूथये रूपी इन्द्र 
के पराक्रम के विषय में कहा है कि उन्होने तारों को - वय॒त्याद्रश्येक्वक्त ! 
रथ की पहियों की भांति घुमाया | अवश्य ही यहाँ तारों के घूमने की 
बात है, पर जहाँ तारे इस प्रकार घूमते हैं, बहों सूथ्य भो घुमता है और 
सूय्य के साथ-साथ उषा भी घूमतों है | तिलक की आपत्ति यह है कि 
उषा का घूसना देख नहीं पढ़ता । जदाँ उषा निकली थोड़ी देर के बाद 


(«१२९ ) 


सूथ्ये का प्रकाश उसे दबा देता है। पर उषा का घूमना भी ग्रत्यच्ष है । 
सब जगह एक साथ सूथ्योदय नहीं होता! पूव स पश्चिम चलते हुए 
देशान्तर रेखा के एक-एक अंश पर चार मिनट का अन्तर पड़ता है। 
यदि काशी मे सूय्योद्य ठीक $ बजे हो तो जो जगह काशी से ५“ 
पश्चिम होगी वहाँ सूर्य्योद्य ६ बज कर २० मिनिट पर होगा और 
काशी से ५* पूब के स्थान पर काशी के सूथ्यद्य के समय सूर्य्योद्य 
के बाद २० सिनिठ हो चुके होगे। इस पफार सूथ्य ज्यों-ब्यों पूर्व से 
पश्चिम चलता हे, त्यो-त्यों सूस्योद्य भी चलता है और उसके आगे- 
आगे उषा भी चलती है । कोई भी स्थान हो, वहां पहिले उषा के दर्शन 
होगे तब सूय्य के । अतः सूथ्य की भांति उषा भी २४ घंटे मे समूची 
पृथिववी की परिक्रमा करती है। उसकी यह चाल सूय्य की चाल के 
सदृश गाड़ी की पहिया की भांति है। अतः उषा का धूमना उतना ही 
त्यक्ष है जितना कि सूय्ये का धूमना । 

इस सारे विचार के बाद में तो इसी परिणाम पर पहुँचा हूँ कि 

तैत्तिरीय संहिता मे मद्दीने की ३० सामान्य उषाओ का ही बरणन है । 


अंबजों श्िरात पदान्यक्रमीत ( ऋकू ६ ५९, ६) उषा के तीस 
पद चलने की बात है वह भी इसी प्रकार समझती चाहिये। उसी मंत्र 
में लिखा है कि उषा अपात्‌ - बे पाँच की--है, फिर भी इन्द्र और अग्नि 
को कृपा से इतना चलती है। यहाँ तीस दिन की लंबी उषा मानने की 
आवश्यकता नहीं है | एक अहोरात्न ( दिन-रात ) में ३० मुहृत होते हैं । 
उषा के तीस पद चलने का अर्थ है तीस मुहृ्त अथात्‌ द्निन्रात चलना । 
वह दिन रात किस अकार सूय्य के आगे-आगे चलती रहती है यह हम 
अभी ऊपर दिखला आये हैं । इसी प्रकार त्रिशतथोजनानयेक्रेका कत॒ परि- 
यन्ति ( ऋक्‌ १-११३,८ )--एक एक उषा ३०-३० योजन घूमती है--की 
भी व्याख्या करनी होगी | सायण ने अपने भाष्य में लिखा है कि सूर्य 
मेरु की परिक्रमा मे ५,०५९ योजन प्रति दिन चलता और उषा उससे 


३० योजन आगे रहती है। जहाँ जहाँ सूय्योद्य होता है, वहाँ वहाँ 
आ० २१७ 


( १३०- ) 


पहिले उषा देख पड़ती है। इसी लिये सब स्थानों का खियाल करके 
बहुबचन का प्रयोग हुआ है और उषाओं का धूमता कहा गया है। 
इस पर तिलक की आपत्ति यह है कि भेर की प्रदक्षिणा करने का अथ 
पृथिवरी का घुरी पर धूम जाता। एथ्वी की परिधि २४,८०० भइल है । 


. अतः ५,००५ योजनः-२४,८०० साइल। इससे एक योजन ४९ माइल के 


बरावर हुआ | अतः उषा सूथ्य से २० योजन अथीत्‌ ३० १८४९८ १४७ 
माइल आगे रहती है । परन्तु होता यह है कि जब सूथ्य ज्ितिज से १६ 

नीचे रहता है तभी उषा देख पड़ती है । जब १६०१ --२४ ८७७ माइल तो 
१६०--११०५ माइल । इसका अथ यह हुआ कि उषा सूथ्य. से ११०५ 
माइल, अथांव्‌ लगभग १००० साइल, आगे रहती है। इसमें और 
सायणोक्त १४७ माइल में तो बड़ा अन्तर है, अतः सायण की गणना 
अवेज्ञानिक, अथच, निराधार है ओर उनकी व्याख्या असाधु है। तिलक 
की अपनी व्याख्या तो यह है कि जहाँ ध्रव अदेश के दग्विषय का वर्शन 
है वहाँ ३२० दिन का सवेरा होता है । वह कहते हैं कि योजकू का अथे 
रथ, उतनी दूरी जितनी एक बार के जुते घोड़े चल सकें, प्रतिदिन का. 


निमश्वित मार्ग आदि होता है | बह कहते हैं कि यहाँ यह कहा गया है कि 


उषाये' ३० देनिक चक्कर पूरा करवी हैं। मेरो समझ में सायण ने व्यर्थ 


. छंबी चौड़ी गणना दी । इस मंत्र का इतना ही अर्थ पय्याप्त है कि प्रत्येक 


उषा अपनी निश्चित यात्रा पूरी करती है. जो ३० योजन की होती है और 


याजन का अर्थ झुहूत ही करना चाहिये। उषा की यात्रा के १० नियत 
छुकड़े है, जिनमें से एक एक उस साग॑ के नापने के लिये येजन है । 


यह अध्याय काफ़ी लंबा हो गया है पर में समझता हूँ कि यह बात 
भी स्पष्ट हो गयी होगी कि ऋगेद में जिस श्रभात का बन है बह 


....  सप्तसिन्धव का प्रभात है, ध्रुव अदेश के किसी विशेष टुकड़े का 
... अभात नहीं | 





तेरहवां अध्याय 
लंबा अहोराजच् 

तिलक कहते हैं कि कुछ प्राकृतिक दृग्विषयां मे ऐसा अन्यान्याश्रय 
सम्बन्ध है कि यदि एक के अस्तित्व का पुष्ट प्रमाण मिल जाय तो दूसरे 
के लिये किसी नये प्रमाण को ढेंढ़ने की आवश्यकता ही नहीं रह जाती । 
यह बात सघ्था ठीक है | अभि और घूम का ऐसा संबंध है कि यदि 
कहीं धुवाँ उठता देख पड़े तो हम बिना संकोच के कह सकते हैं 
कि वहाँ कहदी निकट से ही आग भी होगी । दिन देख कर रात और 
रात देख कर दिन का अनुमान करने में किसी को रुकावट नहीं होती । 
इसी प्रकार यदि पिछले अध्याय को पढ़ने के बाद किसी को यह विश्वास 
हो जाय कि ऋग्वेद में जिस प्रभात का वर्णन है वह' ध्रवाध: प्रदेश 
( ध्रुव प्रदेश से नीचे का प्रदेश ) नही वरन्‌ भ्रवप्रदेश का ही प्रभात है 
तो फिर उसे दूसरा श्रमाण ढूँढ़े बिना ही यह मान लेना चाहिये कि 
जिन लोगों ने बह प्रभात देख थे उन्होने भ्वप्रदेश के लंबे दिन रातों 
का भी अनुभव किया ही होगा । पर जो लोग इस बाद को स्वीकार 
करने को तैयार नहीं हैं या जिनको प्रभात-संबंधी प्रमाण ही पुष्ट नहीं 
जँचते उनके लिये तिलक ने दिन रात के विषय में भी प्रमाण दिये है । 
यह स्मरण रहना चाहिये कि ठीक ध्रव बिन्दु पर तो दिन-रात छः:छ- 
सहीने के होते हैं पर उससे नीचे उतर कर भ्रव प्रदेश भे एक लंबा दिन, 
जो २४ पंटे से लेकर स्थानभेद से कई महीने तक का हो सकता है, 
इसी प्रकार की एक लंबी रात, इनके बीच में लंबा प्रभात और हूंबी 
सन्ध्या तथा कुछ साधारण प्रभात-्सन्ध्या युक्त साधारण दिन रात जो 
२४ घंटे से बड़े नहीं होते-यही दृश्य देख पड़ता है। अत: यदि मंत्र- 
द्रष्ठाओं ने लंबी उषाओ की ओर संकेत किया है, तो लंबे दिनरात की 
ओर भी संकेत किया होगा और स्थात्‌ यह बात भी इशारे इशारे भे 


( १३२. ) 


कह दी होगी कि उन्होंने उस जगह लंबे और साधारण दोनों प्रकार फे 
अहोरात्र देखे हैं | 

अन्धकार और प्रकाश के युद्ध का नाटक मनुष्य बराबर देखता है। 
वह स्वयं प्रकाश को पसन्द करता है। अन्धकार मे चाहे थोदी देर तक 
उसे विश्राम भी मिलता हो पर वह अपने को विवश सा पाता है। 
प्रकाश में ही उसके सारे व्यापार होते हैं। हजार हज़ार युक्ति निकाल 
कर बह ऑधेरे को उँजाले में बदलने का प्रयत्न करता है। फिर वैद्क 
आय्यों को तो प्रकाश और भी प्यारा था क्‍योंकि उनके सारे यज्ञ 
याग प्राय: प्रकाश काल में ही होते थे। अन्धकार भी कई प्रकार का 
होता है। कभी थोड़ी देर के लिये कुहिरा, गई) बादल आ जाता है। 
प्रतिदिन रात के समय छुछ घंटों तक ऑअंधेरा रहता है, वर्षों में कभी- 
कभी कई दिनों तक लगातार अंधेरा छाया रहता है, और एक प्रकार से 
तो कई महीने तक अन्धकार प्रकाश को दबाये रहता है। तारे, अप्मि, 
उषा, चन्द्र, सूथ्य यह सभी अकाश देने वाले हैं। बेदो में १्रकाशमान 
पदार्थों में सबभ्रेष्ठ पदा५ को, ४काश देने बाली शक्ति को, उस शक्ति को 
जो सूय्यादि के भीतर विद्यमान है और इनकी प्रेरक है, इन्द्र माना गया 
है और 5न्‍्धकार की शक्ति को बृत्न कहा गया है। इन्द्र और इन्द्रसेना 
एक ओर, वृत्र और वृत्नसेता दूसरी ओर निरन्तर लड़ते रहते हैं । 
जीत तो इन्द्र की होती है पर बृत्र लोगों को काफी तंग कर लेता है । 
यह तो भोतिक जगत्‌ की बात हुईं पर अन्तःकरण के भीतर भी सत्‌ 
ओर असत्‌ बृत्तियों मे, पुएय और पाप मय भावों मे, आशा और 
निराशा में, उत्साह और चिन्ता में, संघर्ष होता रहता है। पुण्य 
प्रकाशमय है, पाप अन्धकारमय है। अतः इन्द्र ओर वृत्र का क्षेत्र 
केवल भौतिक जगत्‌ तक परिसीमित नहीं है, मानस जगत में भी है। 

इन बातों को ध्यान सें रख कर हम लंबे दिवारात्र के प्रमाणों पर 
विचार करेंगे । तिलक कहते है कि ऐसे मंत्र भरे पड़े हैं जिनमें रात से 
ओर आँधेरे से घबराहट प्रतीत होती है, यह श्रार्थना की जा रही है कि 
किसी प्रकार इसका अन्त दो, किसी प्रकार हम इसके पार पहुँच जाये । 


( , १४९३ ) 


वह कहते हैं कि यह बात भुवाधः प्रदेश की दस-बारह घंटे की रात के 
विषय में नहीं कही जा सकती । जंगली मनुष्य भी जानते हैं कि रात 
कुछ घंटों में समाप्त होगी और एक नियत समय के पीछे दिन अवश्य 
होगा, फिछ आयय लोग जिनको ज्योतिष का इतना ज्ञान था एक छोटी 
सी रात और कुछ घंटो के अंधेरे से क्‍यों घबराते | यह तक तो ठीक है 
पर यही अआतक्तेप उनके मत पर भी तो हो सकता है। आय्ये लोग, 
यदि बह भव प्रदेश मे रहते थे, तो यह भी तो जानते ही रहे होंगे कि 
एक नियत समय के बाद, चाहे वह समय कुछ लंबा ही क्यों न हो, दिन 
अवश्य होगा और उनके ज्योतिष ने उनको यह मी बतला ही दिया 
होगा कि उस नियत काल के पहिले दिन कदापि न आ जायगा, चाहे 
कितना भी प्रलाप किया जाय | फिर उनके जेसे सममादार लोग क्‍यों 
इतनी घबराहट दिखलाते थे ? 


मा नो दीर्घां अभिनशन्तमिस्रा: ( ऋकछू २-२७,१४ )--हम को 
लंबा अंधेरा अभिभूत न कर ले। तिलक कहते है कि दीष/तमितला: 
का अथ है लगातार आने वाली कई अँधेरी रातें। ऐसा मानने का कोई 
कारण नही है। सायणादि ऐसी जगहों मे जाड़े की लंबी रात का अथ 
लेते हैं । बह भी हो सकता है या साधारणतः घोर अंधकार से बचाने 
की प्राथना हो सकती है । 


सातवें मडल के ६७वें सूक्त का ररा मंत्र कहता है: अहश्रन्तमस+- 
चिद्न्ताः---अन्धकार के ' अ्रन्ता: ' देख पड़ते हैं। सायण के अनुसार 
'अन्ता:' का अथ है 'प्रदेशा:' अन्धकार के प्रदेश देख पड़ते हैं। तिलक 
कहते हैं कि इसका अर्थ है सिरे, अन्धकार के सिरे देख पड़ते हैं । उनके 
मत मे यह बात भुवभ्रदेश मे ही कही जा सकती है। मैं इस तक को 
नहीं समझ पाया, चाहे भ्नन्‍्ता: का कुछ भी अथ हो, इसमे भव भ्रदेश 
की तो कोई बात नहीं है, हो उसके विरुद्ध एक बात है । इसी मंत्र की 
दूसरी पंक्ति में कहा है * अब करेत; गुरर। ति यायमानः सूथ्य. पूवे- 
दिशा सें देख पड़ता है, जो कि भव प्रदेश में असम्भव है। 


( १४१४, ) 


दशम-मण्डल के १२०वे सूक्त को रात्रि सूक्त कहते हैं । इसका ६ठां 

मंत्र रात्रि से कहता है अथानः शुतरा भ-हमारे लिये सुतर ( सुगमता 
से पार जाने योग्य ) हो । इसके परिशिष्ट में कहा है भद्ने पारमशीमहि, 
भद्दे पामशीयहि- हेस उस पार पहुँच जाये, हम उस पार पहुँच जायें। 
तिलक कहते हैं. कि यह प्रार्थना लंबी भुव प्रदेशीय रात के विषय में ही 
की जा सकता है पर इसका निर्णय इस सक्त मे ही हो जाता है। थे 
मंत्र के अन्त में यह शब्द आये हैं अरथा नः छुतरा भव जिनके अथ के 
सम्बन्ध मे विवाद है। हम ५वां, और ६वां मंत्र पूरे पूरे देते हैं :-- 

निग्मायातों अविज्ञत निषट्चन्तो निषक्षिणः | 

निश्येनासश्चिदर्थिन। ॥ 

यावया वृक्‍्य बक यवस्तेनमूम्यें | 

अथा नः छुतरा भव || 

( ऋक्‌ १०-- १२७, ५ ब*६ ) 


सब लोग सो रहे हैं, पाँव वाले गऊ घोड़ा आदि पशु, चिड़ियाँ तथा 
शौघगामी श्येन ( बाज़ चिड़िया ) सो रही हैं। 


हमसे भेड़ियो को दूर करो, चोरों को दूर करो, हे रात्रि हमारे लिये 
सुतर हो । 

यह तो भू वग्रदेश मे होता नहीं कि पशु, पक्षी और मनुष्य कई 
महीनों तक सोते रहे, अत: यह साधारण रात का ही वर्शुन है, उसी के 
पार जाने की प्रार्थना है । 

पर इस ग्राथना करमे की आवश्यकता पड़ी ही क्‍यों ? चोर भेड़ियो 
का ही डर था या कुछ और | तिल्रक कहते हैं कि तैत्तिरीय संहिता से 
इस बात पर स्पष्ट श्रकाश पड़ता है। उसमें एक जगह आया है चित्रा- 
दसों स्वस्ति ते पार्यशीय ( तैः सं: १, ५, ५, ४ )-हे चित्रावसु, हम 
कुशलपूबक तुम्हे पार कर जाय॑ । थोड़ा आगे चलकर संहिता ने स्वय॑' 
इस मंत्र का अथ बतला दिया है : रातरिनेचित्रवसु र्युष्टयै वा एतस्पै पुरा 
बाह्मण अमैपुः ( तेः सं: १, ५, ७, ५ )-चित्रवसु रात्रि है। प्राचीन 


( *१३४५ ) 


काल मे ब्राक्षण डरते थे कि व्युष्टि न होगी ( श्रथोत्‌ सबेरा न होगा ) । 
सायण इस डर को इस प्रकार सममाते हैं : हेमततों रात्दीधत्मेन प्रभात 
न भक्निष्यत्येवेति ऋदाविद आ्राह्मणा भीता;-हैमंत ऋतु में रात के लम्बी 
होने से कव्तेचित्‌ आह्यण डरते थे कि प्रभाव न होगा । इस पर तिलक 
की आपत्ति यह है कि हेमंत की रात कितनी भी लंबी हो, उस समय के 
लोग जानते थे कि उसका अन्त होगा और सवेरा होगा। यह घबराहट 
तो धुवप्रदेश में ही हों सकती थी। तैत्तिरीय संहिता आज से लगभग 
४,५०० वर्ष पूर्व की है। उस समय ऐसी जनभश्रुति रही होगी कि किसी 
समय में रात बड़ी लंबी होती थी और लोग उससे घबरा उठते थे । 
इसीलिये कहा है कि एरा-प्राचीन काल में ब्राह्मण डरते थे । 


अब जहाँ तक डरने की बात है, मे पहिले ही लिख चुका हूँ कि भुव- 
प्रदेश की रात से डरना उतना ही पागलपन था जितना कि जाड़े की 
रात से । दोनो की छंबाइ का परिज्ञान था, दोने के बाद सवेरा होना 
अनुभव काँ प्रत्यक्ष विषय था | पर विचारणीय बात यह है कि प्राचीन 
काल में ब्राह्मण ही क्यो डरते थे ? उनको तो ज्योतिष का ज्ञान था, 
अतः सबसे निडर होना चाहिये था । यह आाह्यण शब्द हो इस मंत्र के 
अर्थ समभने की कूजी है। ब्राह्मणे को जागरण करना पड़ता था ताकि 
प्रभात होते ही, उषा का प्रथम दर्शन होते ही, दैनिक यज्ञ आरम्भ किया 
जाय । यह तो दो ही नही सकता कि वह लोग कई महीने की लंबी रात 
मे बराबर जागते रहे हों परन्तु साधारण रातों में जागना सम्भव था। 
यदि वह सो जाय' तो आ्रातःक्रिया, चाहे वह अपने घर की जाय चाहे 
यजमान के यहों, भ्रष्ट हो जाय । अतः उन्हे बराबर सतक रहना पड़ता 
था। अतः उनका घबरा उठना, ओर यह कह उठना कि * हे भगवति 
रात्रि, तुम किसी तरह समाप्त हो! स्वाभाविक था। आज भी जिसको रात 
भर जागना पड़ता है वह कद उठता है कि भगवान, इस रात का कभी 
अन्त होगा या नहीं संहिता ने जो यह कहा है कि पुरा-आचीन काल-- 
में- इसका स्पष्ट भाव यह है कि जब इस संहिता का निर्माण हुआ उस 
समय इस सत्न की प्रथा उठ गयी थी । इस संहिता का काल यदि ऋग्वेद 


( १३६. ) 


से ४०००-०००० वर्ष पीछे का है तो इसमें कोई असम्भव बात नहीं है | 
ऐसे बहुत से वैदिक सत्र थे जो पीछे से अप्रचलित हो गये । इस पुरा के 
गर्भ में भ्रवप्रदेश में निवास की स्मृति नहीं, नित्य रात भर के जागरण 
के पीछे प्रातःकाल किये जाने वाले सत्नो के प्रचलित रहने के काल की 
स्मृति भरी है | 

एक मंत्र मे तिलक को ध्रुवप्रदेश के दोनों प्रकार के दिनों--हंबे 
दिन और साधारण २४ घटे वाले दिन--का संकेत मिला है। वह मंत्र 
इस प्रकार है :-- 

नाना चक्राते थम्या वंपूपि तयोरनन्‍्यद्रोचते कृष्णुमन्यत | 


श्यावीच यदरुषीच खलारों महहवानामह्रत्मेक्म ॥ 


( ऋक ३--५५, ११ ) 

यमज जोड़ी ( साथ पैदा हुए, जोड्आँ ) नाना वपु धारण करती हैं 
उनमें एक चमऊती है, दूसरी कृष्णरण है, साँवली और गोरी दोनों बहिनें 
हैं, यह देवों का एक ( मुख्य ) असुरत्व ( देवत्व ) है । 

इस मंत्र में अहोरात्र--दिन रात का वर्णन है। नाना वषु का अथे 
सायण ने शुह्क ऋष्णादि रूप किया है पर इसपर तिलक का आज्षेप ठीक 
है कि दो ही तो दिन रात के रंग होते हैं, हरे पीले नीले दिन राव तो 
होते नही फिर नागा कहना निरथक है. और शुक्क ऋष्ण के साथ आदि 
जोड़ने से कोई अथे नहीं बनता | इस लिये नाना वपु का अथ दिन रात 
की लंबाई को ध्यान में रखकर करना वाहिये। में भी इसस सहमत हूँ । 
प्थिवी पर भिन्न भिन्न स्थानों में अहोरातच्र की लंबाई में बढ़ा अन्तर है 
ओर एक ही स्थान में ऋतुभेद से अन्तर पड़ता रहता है। अतः एक 
विषुवत्‌ रेखा को छोड़कर दिन रात को नाना वबपुधारी कहना ठीक ही 
है। अब विवादप्रस्त विषय आता है। तिलक कहते हैं. कि एक वमकती 
है, दूरी कष्ण है तथा सॉक्ली और गोरी दोनों बहिनें हैं, यह दो 
वाक्य क्यों कहे गये ? यह तो एक ही बात दुहरा दी गयी, जो कुछ 
ठीक नहीं लगता । अतः दोनों पंक्तियों के अथे मे कुछ भेद होगा । वह 
दिखलाते हैं कि वेदों में दिल शत के लिये कई शब्द आये हैं। जैसे कही 


(»+११७ ) 


कहीं उपासानक्ता ( उषा और रात ) का प्रयोग हुआ है. और कहीं कहीं 
अहनी का प्रयोग हुआ है, यद्यपि साधारणतः अहः का अथ दिन होता 
है। अब इस दोनो प्रयोगो में कोई भेद है या नही अर्थात्‌ दोनों एक ही 
प्रकार के दिन रात हैं या दो प्रकार के ? तिलक का निजी मत है कि 
जब दो प्रथक्‌ प्थक्‌ शब्द हैं तब उनका वाच्यार्थ भी प्रथक्‌ ही होगा। 
अतः इनमें से एक तो साधारण २४ घंटे वाला अहोरात्र होगा, दूसरा 
कई महीने वाला लंबा दिन-रात | ऊपर दिये गये मंत्र में भी इन्हीं दोनों 
प्रकार के दिन रातों का ज़िक्र है, ओर यह्द तो स्पष्ट हो है हि ऐसे दो 
प्रकार के अदोरात्र प्रवप्रेश में ही देखे जा सकते हैं । 

यह सारा तक असन्‍न्तोषकर है। पहिले तो यदि वेद मंत्र में 
एक हो भाव दो वाक्यो में कहा गया तो इसमे कोई आश्चय्य की बात 
नहीं है। फिर यह भी कोई बात नहीं है कि जब उपासानका और 
अहनी दोनो शब्दों का अर्थ द्निरात है तो उनसे दो विभिन्न प्रकार 
के दिनरातों की ओर लक्ष्य है। एक भाषा में अनेक समानार्थक शब्द 
होते हैं । क्या ऐसा माना जाय कि वारि, जल, आपः, से तीन विभिन्न 
प्रकार के पानियों का तालय्य है ? पर यदि दोनों नाम एक ही साथ 
आयें तब क्या होगा, जैसे उभे यथा नो अहनी निषात उपासानक्ा 
करतामदब्बे ? ( झूक़ ०-५१, ३ ) यहाँ उपातानक्ता और अहनी दोनों 
से रक्षा करने की प्रार्थना की गयी है। तिलक तो यही कहते ४ कि 
यहां दोनों प्रकार के दिनरातों की ओर संकेत है पर इस निराधार 
कल्पना की कोई आवश्यकता नहीं है। अरह शब्द के कई अर्थ होते हैं । 
वह अह_धाठु से निऊला है, जिसका अर्थ है चमकना | सायण ने इस 
मत्र में अहवी का अर्थ द्यावापृथिवी किया है। यह वैदिक व्यवहार के 
अनुकूल है। यहाँ द्रावाप्अथिवी और उषासानक्ता ( दिन-रात ) से रक्षा 
करने की प्रार्थना की गयी है। अतः जब कही स्पष्ट जिक्र नहीं मित्रता 
तो एक जगद दिन रात का दो वाक्यों में वर्णन देख कर यह मान 
बैठना कि वहाँ दो प्रकार के दिन रातों का ओर संकेत है क्र ठीक 
नहीं जेंचता । 


( १३१८- ) 


अब एक प्रमाण लंबे दिन का भी देखना है जो नीचे लिखे मंत्र में 
मिलता सा प्रतीत होता हैः-- 
वि सूय्योगध्ये भ्रमुचद्र्थ दिवो विदक्षसाय प्रतिमानयारयः | 


हहानि पिग्नो रसुरस्थ मायिन इद्धों व्यास्यच्कृ॒वों आर्जिश्विना ॥ 


( ऋक्‌ १०-१३८,३ ) 
सूथ्य ने आकाश के बीच में अपने रथ को मुक्त कर दिया , आर्य ने 


०१ 


दास के लिये प्रतिक्रिया की | इन्द्र ने मायावी असर पिप्नु के दढ ढुगों को 
ऋाजिश्विन के साथ मिल कर गिरा दिया। 

यह रथ को सुक्त कर दिया का अथे सायण ने यह किया है कि 
सूग्य ने लगाम ढीली कर दी, ताकि घोड़े खुल कर चल सके | यह 
अथ ठीक जंचता है। यदि दास या असुर ने अन्धकार उत्पन्न करके 
सूथ्ये की गति अवरुद्ध कर दी थी तो इसका प्रतिकार भी यही होगा 
कि अवरोध हटा दिया जाय और सूथ्य का रथ चलने लगे । तित्रक 
यह अथे करते हैं कि सूथ्य ने घोड़ो को खोल दिया, बीच आकाश मे 
रथ खड़ा कर दिया और इससे यह तात्पय्य निकालते हैं. कि दिन बहुत 
लंबा हो गया । इस अथ की अलन्ुुपयुक्तता इतने से ही सिद्ध हो जाती है 
कि दिन चाहे कितना भी लंबा हो पर ध्रुवप्रदेश मे भी सूथथ आकाश 
में टिकता नहीं, बराबर घूमता रहता है । इसलिये साधारण अथ को 
परित्याग करने की कोई आवश्यकता नहीं है । 

जिस अंधेरे से बचने के लिये आथना की जाती है और जिस 
प्रकाश की याचना की जाती है वह भौतिक ऑधेरा-उजाला, रात-द्न 
तो हैं ही पर कहीं कही यह शब्द पुण्य-पाप, अधम्मे-धर्म्म के लिये भी 
आते हैं। ऋग्वेद के दूसरे मंडल के २७ वें सूक्त के १४ बें मंत्र में 
दीर्घा: तमित्ना; से बचने की प्राथना है। इनका सीधा अर्थ तो दीघ 
अन्धकार ही है. पर बहुबचन प्रयोग से तिलक लंबी रातें ऐसा अर्थ 
करते हैं। अब इसी के आगे पीछे के मंत्रों को देखने से पता चलता है 
कि यहाँ धम्मोधम्मे का प्रसंग है: प्रार्थी पाप के अन्धकार से बचकर 
पुण्य के प्रकाश में जाना चाहता है। पाँचवें भंत्र में आदित्य, अय्यंमा, 


( १३९ ) 


मित्र और वरुण से कहा गया है कि यदि आप रक्षा करें तो परिश्व- 
प्रेवदरितानिउज्याम-मैं पापों को, जो गड्ढों को भांति मार्ग में है, त्याग 
दूं। न॒वां मंत्र कहता है . 
त्रीरोचना दिव्या धारयन्त हिरण्यया; शचयों घारपूताः । 
अस्पप्तजो अनिमिषा अदब्बा उरुर्शंशता आऋजवे मरत्याय ॥ 
दिव्य, सुन्दर आभूषणों से युक्त, पविन्न, निरन्तर जागनेवाले, पलक न 
मारने वाले, निर्मल, अ्हिंसित आदित्य धर्म्मात्मा मनुष्य के लिये तीनों 
प्रकाशमान लोकों को धारण करते हैं। क्‍ 
अतः यह स्पष्ट है कि यहाँ भूमंडल के किसी प्रदेश विशेष की रात 
का या उसके बाद आनेत्रालि दिन का चर्चा नहीं है, पाप से बचकर 
दिव्य लोकों में जाने की आकांच्षा व्यक्त की जा रही है । 


चोदहवां अध्याय 
मास ओर ऋतु 


यदि वैदिक आय्ये कभी भव प्रदेश में रहते थे तो ऋग्वेद में उनके 
भास और ऋतु विषयक अनुभव भी मिलने चाहिये । जैसे, उदाहरण 
के लिये मान लीजिये कि कुछ लोग धुवष्रदेश के ऐसे भाग में रहते 
थे जहाँ एक महीने तक सवेरा रहता था। उन लोगों ने ३० दिन के 
प्रभात के साथ साथ लगभग सात महीने तक लगातार दिन भी देखा 
होगा और इन दोनों दृग्विषयों का कुछ न कुछ वर्णन कर गये होगे। 
तिलक के अनुसार दोनों बाते ऋग्वेद में मिलती हैं | हम ३० दिन के 
प्रभात संबंधी प्रमाणो का तो अनुशीलन कर चुके हैं, अब दूसरी बातों 
के संबंध में जो प्रमाण दिये जाते है उनको भी देखना आवश्युक है । 

सूथ्य को प्राचीन काल से ही सप्ताश्व ( सात घोड़ो वाला ) मानते 
आये हैं । अथववेद में सूथ्ये की सात चमकीली किरणों का ज़िक्र है । 
ऋग्वेद के प्रथम मंडल के ५०वें सृक्त के ८ वें मंत्र में कहा है. कि सूख्य 
के रथ में सात घोड़े हैं, इसके बाद के ९ दें मंत्र मे कहा है कि सूझ्य 
अपने रथ में सात घोड़ियों को जोव कर चल रहे हैं, पर इसी मंडल के 
१६७ वे सूक्त का २रा मंत्र कहता है: 

सप्त युजन्ति रथमेकचक्रमेको अश्वों वहति सप्तनामा 

एक पहिये का रथ है, उसमें सात घोड़े लगे हैं (या यों कहिये कि ) 
सात नामों वाला एक घोड़ा जुता है । 

सूथ्य के साथ इस सात की संख्या का कोई विशेष संबंध है। 
ऋक्‌ ९-१ (४, ३ में कहा है कि सात सूथ्य हैं । अदिति की कथा ने इस 
बात को और भी स्पष्ट कर दिया है। दशम मण्डल के ७२ वें सूक्त में 
अदिति दाज्ञायणी ने देवो के जन्म की कथा स्वयं कही है। यह कथा तो 
वहाँ से आरम्भ होती है जहां देवानां पूर्य॑ युगेइसतः सदजायत- 


( ,१४१ ) 


देधों के पू् युग में असत्‌ से सत्‌ उत्पन्न हुआ | चौथे मंत्र में कहा है कि 
अदिति से दक्ष उत्पन्न हुए और फिर दक्ष से अदिति उत्पन्न हुई। 
इसका चाहे जो कुछ अथे हो, ५ वां मंत्र कहता है कि अदिति से देवगण 
उत्पन्न हुए ) ८ वां और ९ वां मंत्र सूथ्य का जिक्र करते हैं: -- 

यष्टों पुश्रातों अदिते यें जाता स्तन्वस्परि | 

देवां उपग्रेत्तत्तमि: परा मातणिड्यास्थत ॥ 

सत्तमि:. पुत्रैरदितिरुपप्रैत्यूब्य॑.. युगब | 

प्रजाय. मृत्यवे. खत्पुनमीताण्डमाभरत्‌ ॥ 

अदिति को जो आठ लड़के हुए उनमे से सात को लेकर वह देवों के 

पास गयी | आठब्रे' मार्ताएड को उसने ऊपर फेक दिया । 


सात लड़को के साथ अदिति पूर्व युग में पास गयी | जन्म और मरण्‌ 
के लिये मार्ताए्ड को रक्‍्खा | 


अदिति के आठों लड़कों के नाम तैत्तिरीय आरण्यक में इस प्रकार 
बताये गये हैं. : मित्र, वरुण, धाता, अय्यमा, अंश, भग, इन्द्र और 
विवस्वान्‌ | पहिले सात आदित्य कहलाते हैं, आठवें विवस्वान का नाम 
मातेण्ड भी है। इनके दूसरे नाम आरोग, आज, पटर; पतंग, स्वणौर, 
ज्योतिषीमान्‌ू, विभास ओर कश्यप भी दिये गये हैं। तैत्तिरीय ब्राह्मण 
में बतलाया गया है कि आठवें लड़के का सातोण्ड नाम इस लिये पड़ा 
कि वह मरे ( कच्चे या बिगड़े हुए ) अण्डे से उत्पन्न हुआ | 

साधारणतः बेदिक भाषा में मित्र, भग, अय्येमा, आदित्य, सूख्ये, 
विवस्वान्‌ पय्योयवाची समझे जाते हैं । लौकिऋ संस्कृत में भी आदित्य, 
सूर्य, रवि; सातेण्ड, विवस्वान्‌ का एक द्वी अर्थ लगाया जाता है। 
यदि यह व्याख्या वेद्सम्मत है तब तो अद्ति के उपाख्यान का अथ 
यह हुआ कि अदिति के सन्‍्तानो में आठ सूर्य हुए । उनमें सात तो 
देवो के पास पहुँचाये गये, एक सूथ्ये इस योग्य नहीं समझा गया। 

तिलक सूय्ये-संबंधी इन बातों के बारे मे यह तक करते हैं. कि भुव 
“प्रदेश के उस भाग में जहां आय्यंगण रहते थे सात महीने तक दिन 


( १७२ ) 


रहता था। इसी लिये सात आदित्य--एऋ-एक महीने का एक-एक 
आदि्त्य--गिनाये गये हैं । यह महीने उँजाले थे, इनमें यज्ञयागादि होते 
थे, अतः इन आदित्यो को देवों के समीप पहुँचा बतलाया गया है। 
इनके बाद जो अंधेरा समय आता है. उसका अधिष्ठावा आठवां सूर्य 
है, जो देव समाज से दूर रक्खा गया । इसी कारण सूथ्य के सात घोड़े 
बतलाये गये हैं । न्‍्यूटन ने सूय्य के प्रकाश का विश्लेषण करके यह सिद्ध 
किया कि श्वेत रंग सात र॑गों के योग से बनता है. परन्तु ऐसा मानने 
का कोई कारण नहीं है कि प्राचीन ऋषि इस बात को जानते थे। सात 
आदित्य एक एक महीने से संबद्ध हैं, ऐसा मानने का यह भी कारण है 
कि आज कल द्वादश आदित्य माने जाते हैं, जो एक एक मास के 
अधिष्ठाता हैं। जैसा कि शतपथ ब्राह्मण ( ११, ६, ३, ८) में कहा है: 

कतम आदित्या इति | द्वावश माला संवत्सरस्येत आदित्याः 

कितने आदित्य है ! वर्ष में बारह महीने होते हैं, यही आदित्य हैं | 

यह जो कहा गया है कि 'पूब युग में ऐसा हुआ” इस मत को और 
भी पुष्ट करता है। नवें मंडल के ६३ दें सुक्त के ९ वें मंत्र में सूर्य्य के 
दस घोड़ों का उल्लेख है। सम्भवतः यह किसी ऐसी जगह की स्म्रति है 
जहां दस मद्दीने तक लगातार उजाला रहता था | 

पर यह तक इस आधार पर ही ठहरा हुआ है कि आदित्य और 
सूथ्य एक ही वस्तु है। परन्तु ऋग्वेद में ऐसे ग्रत्यक्ष प्रमाण हैं जिनसे 
यह प्रतीत होता है कि दोनों में भेद हैं । जैसे 

सप्तदिशों नाना सूर्या; सप्त होतार आझत्विजः | 
देवा आदित्या ये सप्त तेमिः स्रोमामिरक्ष न हन्द्रायेन्दों परित्नव ॥ 


( ऋक्‌ ९--११४, ३ ) 


सात दिशायें हैं, नाना पृग्य हैं, सात यज्ञ करने वाले हैं, सात आदित्य 
देव हैं, हे सोम इन सबके साथ हमारी रक्षा करो, हे इन्हु इन्द्र के लिये तुम 
टपको ( अर्थादि की बृष्टि करो ) 


यहाँ सायण का कहना है कि दिशायें यों तो आठ हैं पर जिस 


( ,१४३ ) 


दिंशा मे सोम होता है उसको छोड़कर सात ही गिनायी गयी हैं और 
नाना ऋतुओ के अधिष्ठाता होने के कारण सूख्ये को नाना कहा है। 
अस्तु, पर यहाँ नाना सूथ्य और साव आदित्य एक ही मंत्र में गिनाये 
गये हैं, इस्नसे तो आदित्य और सूथ्ये में भेद जान पड़ता है । 
संध्या करने वाले नित्य ही इस मंत्र का पाठ करते हैं :-- 
चित्र देवानामुद्यादनीक  चच्चुमित्रस्यवरुग[स्थातेः | 
आंग्राथावापथिवीअ्रन्तरित् सूर्य आत्मा जगतस्तत्युषशव || 
(ऋक्‌ १--११५, १) 
देवों के तेज का समूह, मित्र, वरुण और अमि की आँख, विचित्र रूप 


से उदय हुआ , उसने आकाश प्रथिवी ओर अन्‍्त्रिक्ष को व्याप्त कर लिया , 
सूय्य चराचर दोनों का आत्मा है| 


इस मंत्र में सूथ्य को मित्र वरुण और अप्ि की आँख कहा है । 
मित्र और बरुण आदित्यों में हैं । अतः सू् आदित्यों से भिन्न माना 
गया। इसी के चांर मंत्र आगे, पाँचवें मंत्र में, कहा है :-- 

तन्म्ित्रस्प वरुएरयामिचक्षे सूय्यों रूप कयुते द्यो़परथे । 

मित्र और वरुण के सामने सूव्य' आकाश के मध्य में प्रकाशमान रूप 
दिखलाता है। 

यहाँ भी बी पाथ्क्य वाली बात प्रकट होती है। और भी ऐसे कई 
मंत्र हैं, यथा 

यददसूर्य्य ब्रवोडनागा उद्यन्वित्राय वरुणाय 
( ऋक्‌ ७-- ६०, १ ) 

यदि हे सूर्ग्य तुम उदय होकर मित्र और वरुण से हमारे विषय मे कह 

दो कि यह लोग निष्पाप हैं। 


यहाँ भी वही भेद की बात स्पष्ट है। निश्नलिखित मंत्र तो और 
भीस्पष्ट है: ' 
उद्घां पज्ञातों मपुमन्तो अस्थुरा सूर्यों अरुहच्छुक्रमर्णः | 
या आदित्य। अ्न्यनो रदन्ति मित्रो अर्य्थया वरूण राजोषा; ॥| 
( ऋषक्‌ ७-६०, ४ ) 


( १४४- » 


हे मित्रावरुण, तुम्हारे लिये मधुयुक्त अन्नादि ( पुरोडाश ) तैयार है और 
सूर्य प्रदीप्त अर्णव ( समुद्र--यहाँ अन्तरिक्ष ) पर चढ रहा है, जिसके 
चलने के लिये समान प्रेम करने वाले आदित्य, मित्र अर्यंमा ओर वरुण, 
मार्ग खोदते है । 


इसके बाद आदित्य और सूर्य ये प्रथकत्व मे कोई सन्देह नहीं रह 
जाता । 
सूय्य तो जगत का प्रकाशक है ही परन्तु आदित्यगण केसे हैं, यह 
बांत इन मंत्रों में बतक्ञायी गयी है :-- 
इम स्तोम सक्रतवों मे अध मित्रों अयम्रा वरुणो जुषन्त | 
थादित्यासः शुचयों घारपता अवजिना भनवद्या भ्रिष्टा: ॥ 

(६ ऋक्‌ २--२७, २) 

त आदित्यास उखो गभीरा अदब्घासों दिप्सन्तो भूर्यक्षा: | 
अन्त; पश्यन्ति बृजिनोत साधु सर्व राजभ्य; परमाचिदन्ति ॥ 

( 9) “० 99 डे ) 
धारयन्त आदित्यासो जगत्स्था देवा विश्वस्यथ भुवनस्य गोपाः | 
दीर्घाषियों रक्षमाणा श्रद्युरयवृतावानश्चयमाना आणानि ॥| 

( 9 “7:95 6 ) 

आज इस स्तोन्न को समान कऋ्रतु ( प्रज्ञा या कम्म वाले ) आदित्य मिन्र 


अर्यमा वरुण स्वीकार करे। वह पविदत्न, निर्मल, पापरहित, सब पर अनुग्रह 
करने वाले, अहिंसित हैं । 


वह आदित्य महान्‌, गम्भीर, शत्रुओं से अजित, शत्रुओं को जीतने वाले, 
भूरिअक्ष ( बहुत सी आँख वाले या बहुत तेज वाक्ते ) हैं | मनुष्यों के भीतर 
के पाप और पुण्य क, देखते हैं, सब दूर से दूर की बातें इन राजों के लिये 
समीपदवर्ती हैं | 

आदित्यगण स्थावर ओर जंगम जगत्‌ को धारण" करते हैं, सारे भुवन के 
रक्षक हैं। दौधधी (दीप ज्ञान अथवा कर्म्म वाले ), जीबों के प्राणों के हेतु- 


भूत, ऋतावान ( सत्यवान अथवा यज्ञवान ), ( उपासकों के ) ऋणों को दूर 
करने वाले हैं । 


यह बातें भौतिक सूथ्णे के लिये नहीं कही जा सकतीं | अदिति के 


( ,१४५ ) 


सातों पुत्र आदित्य जिनको वह देवों के पास ले गयी अथात्‌ जो देव- 
श्रेणी मे हैं. इस दृश्य सूर्य के प्रेरक है। उनसे ही इसको तेज प्राप्त होता 
है, ही इसका मार्ग निश्चित किया है। वह स्वयं ऋत-सना- 
तन विश्वेन्नियम--के वशवर्ती हैं. परन्तु इस इतने बन्धन को छोड़कर 
अन्य देवों की भांति स्वतत्र है। उनका आठवों भाई उनकी आज्ञा मे 
रहता है। ए० सी० दास ने दिखलाया है कि पारसियों का भी कुछ 
ऐसा ही विश्वास है कि सू्योमिसानी देव मिथ ने प्रकाश के देव 
( दृश्य सूथ ) उमजद और रात्रि के देव अहिमन की सृष्टि की । 
अदिति का आठवाँ लड़का मातोण्ड जन्म और मरण- मूल में, 
प्रजाये और मत्यवे-के लिये छीड़ दिया गया, इसका क्या तात्पय्य 
है? इसका दो भकार अथ लगाया जा सकता है। दृश्य सूथ कभी 
अँधेरे से अभिभूत हो जाता है, नित्य ही कई घंटो तक दृष्टि से ओमल 
हो जाता है। ऋतुओं के क्रम से उसके ताप और अकाश मे वृद्धिहास 
होता रहता है, अतः बह अक्षय नही है, अद्ब्ध ( शत्रुओं से अहिं- 
सित ) नहीं है, इसलिये देवभेणी में उसकी गिनती नहीं हो सकती । 
दूसरी बात ओर है। मूल में जो प्रजाये आया है उसका अथ हुआ 
सन्‍्तान के लिये। इसी प्रकार मृत्यवें का अथ है मृत्यु के लिये । अदिति 
ने अपने आठवें लड़के मातोण्ड को सन्‍्तति और मृत्यु के लिए छोड़ा । 
यहाँ यह स्मरण रखना चाहिये कि मातोण्ड का ही नाम विवस्वान्‌ है 
ओर बविवस्वान के एक लड़के बेवस्वत सनु हुए जो मानव प्रजा के पिता- 
मह हुए, उनके एक और पुत्र यम हुए जो यमलोक के अधिष्ठाता हैं। 
यम के नास काल, अन्तक, मृत्यु भी है। इन कारणों से भी मारताण्ड 
अपने और भाइयों से, जो दिव्य और अदृश्य देहधारी है, प्रथक्‌ हैं । 
जब आदित्यों का दृश्य सूथ्य से प्थक्‌ होना सिद्ध है तब फिर सात 
आदित्यों से सात महीनौ का अनुमान लगाना अनुचित है। अब यह 
प्रश्न हो सकता है कि आदित्य सात ही क्‍यों हैं? सूय्य के लिये 
नाना सूख्यो: प्रयोग क्‍यों आया ? सूथ्य के सात किरणें या उनके रथ 
में सात घोड़े क्‍यों बताये गये ? इन प्रशों पर यदि अधिदेव दृष्टि 
आ० १९ 


( १४६. ) 


से विचार किया जाय तब तो यह उत्तर हो सकता है कि आदित्यों की 
संख्या सात इस लिये बतलायी गयी कि वस्तुतः वह सात हैं । इन्द्र एक 
है इसलिये एक ही बताया गया। जो योगी हो वह इस बात की जोंच 
करले कि सचमुच आदित्यवर्ग के देव है या नहीं और यदि हैं तो कितने 
हैं। यह भी हो सकता है कि एक एक आदित्य भूः झुब:, स्व:, महः 
जनः, तपः, सत्य इन सात लोकों में से एक एक का अधिष्ठाता 
दो । ऋकू २-२७, ८ में कहा है तिस्रो भूमीधरियन्त्री रृतबृन--- 
( आदित्य गण ) तीनों भूमियो को और तीनों दीपिमान लोकों को 
धारण करते हैं। सायण तीनों भूमि से भूः आदि तीन नीचे के 
लोक ओर तीन दीप्िमान्न लोकों से महरादि तीन लोकों को लेते 
हें। यदि छः लोकों पर आदित्यो का अधिष्ठान है तो सातवें पर भी 
होगा ही । जेसे इसी सूक्त के पहिले मंत्र में सात में से छः आदित्यों के 
नाम गिनाये गये है परन्तु सारे सूक्त में आदित्यों का ही स्तवगान 
है । कहीं कही केवल मित्र, वरुण और अय्येमा के नाम अस्ये है। इन 
सब स्थलों पर यह समभा जाता है कि जो नाम आये दे वह उपलक्षण 
मात्र है, तातय्य सातों आदित्यों से है। इसी प्रकार यद्यपि यहां छः 
लोकों का दी उल्लेख आया है पर समझना चाहिये कि आदित्यो का 
सातों लोकों पर अधिकार है । एक लोक पर एक का विशेषाधिकार 
स्पष्टतया कहा नहीं गया है, यह्‌ एक अनुमान भर है। हम वह मत्र 
( ऋक्‌ ९--११३,३ ) उद्धत कर चुके हैं जिसमे कहा गया है कि दिशाएं 
सात हैं और आदित्य देव सात है । इससे यह ध्वनि निकलती है कि 
एक एक आदित्य का एक एक दिशा से सम्बन्ध है। ऋक्‌ १-- १६४, १५ 
मे कह है कि दो दो मास वाले छः ऋतु देवज है और सातबे ऋतु में 
जो एक महीने के अधिक मास मे लगता है देवाभाव है | परन्तु इन सातों 
ऋतुओं को साकज--एक ही साथ उत्पन्न हुए, एक ही देव आदित्य से 
उत्पन्न हुए--कहा है । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि एक एक आदित्य 
का एक एक ऋतु पर अधिकार है। 

सूर्य का नानात समझना तो बहुत कठिन नहीं है। यह स्मरण 


(, १४७ ) 


रखना चाहिये कि उस मंत्र मे दिशाओं को सात, ऋत्िजों को सात, 
आदित्या को सात कहा पर सूथ्य को सात न कह कर नाना कहा | इसका 
अमभिप्राय यही विदित होता है कि वह एक होता हुआ भी अपनी गति के 
कारण हमक्रो अनेक सा प्रतीत होता है। बारह महीनों या बारह 
राशियों में घूमने के कारण उसकी संख्या १९ कही जा सकती है, साल 
भर में २७ नक्षत्रों मे घूम आता है इस लिये २७ भी कह सकते हैं, 
प्रत्यक दिन को सामने रख कर ३६५ सूय्य कहना भी युक्त हो 
सकता है। 


गृयथ किरणो के सात रंगो या सूथ्य के सात घोड़ों के विषय में 
दास तो कहते हैं कि इन्द्र धनुष मे, पानी के बुद्दबुद में, या शीशे के ढुकड़े 
मे सूथ्य के प्रकाश के अंगभूत सात रंग देखे जा सकते हैं अतः प्राचीन 
आय्यों' को इस बात का न्यूटन के प्रयोग के पहिले ही पता रहा होगा । 
ऐसा होना असम्भव नही है । हो सकता है कि वह लोग जानते रहे हों 
कि श्वेत रैग के विश्लेषण से सात रंग निकलते हैं ओर इनके पुनः 
मिलने से श्वेत रंग बन जाता है और इसी लिये सूय्य. के साथ सात 
की संख्या बराबर जोड़ देते हो । पर ऐसा मानने में एक आपत्ति है; 
हम इससे उन ऋषियों की महिसा बढ़ाते नहीं। न्‍्यूटन ने जिन सात 
रंगों को गिनाया था वह है: बेंगनी, नील, श्याम ( आस्मानी ) हरा, 
पीला, नारंगी और लाल | परन्तु आज कल के विज्ञानवेत्ता ऐसा मानते 
हैं कि इस सूची में बेंगनी, नारंगी और नील मिश्नित रंग हैं, अतः 
शुद्ध रंग श्याम, हरित, पीत और रक्त, चार ही हैं । सूथ्य का प्रकाश भी 
शुद्ध श्वेत नही बरन्‌ किब्चित्‌ पीला है। अतः यदि हमारे ऋषि वेज्ञानिक 
तथ्यों के ज्ञाता थे और उन्होने वेद मे अपने इस वेज्ञानिक ज्ञान का परि- 
चय दिया है वो यह तो कच्चा ज्ञान है जो आज कल के ज्ञान से कई सो 
वर्ष पीछे है । मेरी समझ में ऐसी व्याख्या करनी ही न चाहिये । सूर्य 
ओर सात के संबंध के दो कारण हो सकते हैं । एक तो यह कि सूय्ये ही 
सातो दिशाओं में चमकते है और सातों ऋतुओं के प्रत्यक्ष कारण हैं । 
दूसरी बात मुझे इसकी भी अपेक्ष। अधिक ठीक जंचती है। आदित्य 


( १४८ ) 


सात हैं, उन्हीने ने सूय्थ के लिये आकाश में मागे बनाया है, वह सब 
सूथ्य. पर. समान रूप से स्नेह करते हैं, उनको देख कर सूख्य 
चमक उठता है। यह बातें पहिले उद्धृत किये मन्‍्त्रों में आ चुकी 
हैं। इससे प्रतीत होता है कि यह सूण्ये आदित्य देवों-का दृश्य 
प्रतीक है, उनके तेज से इसमे तेज आता है । प्रत्येक आदित्य 
की शक्ति इसमें अंशतःविद्यमान है। मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि 
इसी लिये सूथ्य के साथ सात की संख्या लगी है। इस दृश्य सूर्य के 
रूप में हम केवल उस ज्योतिः पिंड को नहीं देखते जिसके देवता-- 
अधिष्ठाता --अदिति के आठवें पुत्र मातोण्ड हैं प्रत्युत अप्रत्यक्ष रूप से 
सातों आदित्य देवों के दर्शन करते है । 


यदि एक जगह सुथ्य के दस घोड़ों का उल्लेख आ गया है तो 
उससे दस महीने का दिन सिद्ध नहीं होता, यही अथ निकलता है कि 
सूय्य दशों दिशाओं को प्रकाशित करते हैं । 


यज्ञयाग आय्यों की उपासना के स्तम्भ थे । उनका समस्त काल- 
विभाग; समूचा ज्योतिष, इन्हीं देनिक, मासिक, वार्षिक सत्रों के चारों 
ओर गधा हुआ है। बहुत से यज्ञों का चलन अब उठ गया है, कभी कभी 
विशेष आयेजन करके कोई धनिक व्यक्ति कर लेता है परन्तु आज से 
कई हज़ार वर्ष पहिलेयह बात न थी। उस समय यज्ञ होते थे और 
बहुत होते थे । फिर भी ऐसा प्रतीत होता है कि उस समय भी कुछ 
यज्ञों का व्यवहार बन्द हो गया था| उनकी स्घृति थी, सम्भवत्: उनका 
विधान भी कुछ लोगों को याद होगा परन्तु सामान्यतः बह उठसे गये 
थे | ऋग्वेद मे कई जगह ऐसा आता है कि अमुक यज्ञ को हमारे पूर्वजों 
ने ( न; पितर; ) किया था। इससे ध्वनि यही निकलती है कि जिस 
समय यह मत्र लिखे गये उस समय स्यात्‌ इन यज्ञों का उतना प्रचार 
न था। कहीं कहीं ओर भी पुराने समय का निर्देश ,करने के लिये 
नः पूर्वे पितर; ( हमारे पहिले के पूवेज--पुराने पू्वेंज ) कहा गया है। 
यह पुराने समय के यज्ञ पीछे के लिये आदश स्वरूप हो गये, जैसे 


( १४९ ) 


यथा विग्रस्थ मनुषो हविभिर्देवों थ्यज: कविभिः कवि: सन | 
एवा होतः सत्यतर तमदारने मन्द्रया जुद्दां यजस्र ॥ 
(ऋक्‌ १-७६,५ ) 
हे अग्डि, जिस प्रकार तुमने मेधावी मनु के यज्ञ में हवियों से देवों का 
यजन किया था उसी प्रकार आज इस यज्ञ में करो। 
मनु के अतिरिक्त कई अन्य पितरों के नाम भी मिलते हैं। भिन्न- 
भिन्न मंत्रों मे अंगिरा, ययाति, भ्र॒गु, अथवा, दृध्यच्च, अन्रि और कण्व 
के नाम आते हैं। यह भी भूलनान चाहिये कि इनमें से कई नाम 
व्यक्तियों के नहीं वरन्‌ गोत्रों या ऋषि-कुटम्बों के हैं । अथवों, भूगु, 
कणव, अंगिरा--यह सब प्रसिद्ध याजक गोज्न हैं । इन लोगो के द्वारा 
बहुत से बेद्‌ मंत्र प्रकट हुए हैं, यज्ञयागादि की विधि ठीक की गयी है। 
इसीलिये इनके लिए स्थल स्थल पर बहुबचन का योग आया है :-- 
अज्विरसे न। पितरों नववा अथर्वाणों भुगवः सोम्यासाः । 
तेषाँ » व्यं सुमतो यज्ञियानामपि भद्रे सॉबननसे स्थाम ॥ 
( ऋक १०-१४,९ ) 
हमारे पितर अगिरा, नवग्वा, अ्थर्व और भुगु ( यह सब शब्द बहुवचन 


में आये हैं ) सोमपान के योग्य हैं | हम सदा इन यज्ञियों की सुमति में रहें, 
हमारा सदा ( इनकी कृपा से ) कल्याण हो | 


ऊपर जो नवरव शब्द आया है उसकी व्याख्या ऋग्वद्‌ (१०-६२,६) 
मे इस प्रकार की गयी है :-- 
नवस्वों नु दशसवों भ्र्धिस्‍स्तम:-अक्विरों में नवग्व और दशग्व मुख्य 
थे। सायण ने भाष्य में लिखा है कि जो लोग नो महीने में यज्ञ समाप्त 
करके उठते थे वह नवग्व कहलाते थे ओर जो दस महीने मे उठते थे 
वह दशग्व कहलाते थे । इस अक्ञिरा गोत्र में सात महीने में यज्ञ समाप्त 
करने वाले होते थे, इसका भी प्रमाण मिलता है :-- 
प सत्तगु मृतधीति सुमेधां वहस्पति सतिरच्छा जिगाति | 
य आज़िरसे। नमसेपसब्योस्मम्यं चित॑ वषण रविदाः || 
( ऋक्‌ १०-४७,६ ) 


( १७० ) 
में सत्यकर्म्मा सुमेधा आज्विरस (अज्ञिर का पुत्र अथवा अ्र्धिरा गोत्र में 
उत्पन्न ) बृहस्पति सप्तगु (सात महीने में यज्ञ समास करने वाला) हूँ। 
मुभको ( देव स्तुति विषयक ) बुद्धि प्राप्त होती है | देवो का मुझ पर अनझ्ए 
होना चाहिये | मुझे भाँति भाँति का धन दो। 
अब यह तो निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि इन सब 
पितरों ने अपने अपने समय मे कोई एक ही यज्ञ किया था या अलग 
अलग प्रकार के यज्ञ किये थे। यह भी ठीक ठीक पता नहीं है कि 
इनके यज्ञों मे कितना कितना समय लगा। फिर भी कुछ कुछ संकेत 
है । और इनमें से कुछ यज्ञ किस उद्देश्य से किये गये इसका भी संकेत 
है, यथा :-- 
एहगमन्पपय: सोमशिता अ्रयास्थों श्रद्धिरतों बवखा; | 
ते एतमूर्ये विभजन्त गोनामथतद्वच/ पणयों व्माननत्‌ । 
( ऋक्‌ १०-१०८,८ ) 
( पणियों के स्थान पर सरमा गयी थी । उससे उन्होंने कहा कि तू व्यर्थ 
आयी है। उसने उनको बताया कि ) यहाँ सोम पीकर मत्त अज्धिरस नवग्व 
आये थे, उन्होंने गठओ के समूह का विभाग कर डाला। इसलिये, हे 
पणियो, तुमने जो यह कहा कि मै व्यर्थ आयी इस वाक्य को थूक दो । 
सरखवा ह यत्र सखिमिनवस्वेरमिज्ञा सलभिर्गा अनुगस्मन | 
सत्यं तदिन्द्रो दशभिद्शर्वे; सूर्य विवेद तमसि फ़ियन्तम्‌ ॥ 
( ऋक्‌ ३-३९,५ ) 
जब मित्र इन्द्र ने अपने बलधान सखाओ नवग्वों के साथ घुटने के बल 
गउओं का पीछा किया तो उन्होने दस दशग्बों के साथ ( मिलन कर ) सूख्य॑ 
के अंधेरे मे रहते देखा | 
ऋग्वेद के पॉचवें संडल के ४५वें सूक्त के सातवें मंत्र मे नवग्वों के 
दस महीने ओर ११५ मंत्र में दशग्वों के दस महीने का जिक्र आया 
है । दशम मंडल के ६रवें सूक्त में अंगिरसों से ( जिनमें नवग्ब और 
दशग्ब सवश्रेष्ठ थे ) कई प्रार्थनाये की गयी हैं। यथा 
य उदाजन्पितरों गोमय॑ वस्वृते चामिन्दन्यरिवत्सरे बलम । 
दीर्घायुत्वमज्जिर्सो वो भस्तु प्रतियःणीत मानव झुमेधस: ।॥ (२) 


( १५१ ) 


य झआतेन सूर्यमारोहयन्दिव्य प्रथयन्पुथिवी मातर 'ि। 
छुत्रजास्तमड्विस्सो वो अस्तु प्रतिग्॒म्शोत मानव घुमैषसः ॥ (३) 
के स॒ुमेधा अद्भिरस, हमारे पितर, जो गऊ रूपी सम्पत्ति को ( पणियों द्वारा 
अधिकृत पर्वज़ को तोद् कर ) लाये और (जिन्होंने) वल नामक (असुर) के 
परिवत्सर मे (साल के, अथवा सन्नके, अस्त मे) मारा, आप दीर्घायु हो। मुझ 
मानव, के अहण कीजिये | 


हे समेधा अज्विरस जिन्होंने ऋत के द्वारा सूच्य को आकाश में स्थापित 
किया, ओर माता प्रथिवी के। प्रयित ( यशस्वी ) किया, आप प्रजावान्‌ हो। 
मुझ मानव को ग्रहण कीजिये । 

इन सब बातों को मिलाकर तिरूक ने यह निष्कृष निकाला है (१ ) 
नवग्व और दशर्ब अपने सओ को नो या दस महीने में समाप्त करते थे 
(२) इन सन्नो का उषा के देख पड़ने--पों फटने- से संबंध था (३) यज्ञ 
करने वालो ने वर्ष के अन्त मे इन्द्र को बल के हाथो गउओं के उद्धार 
करने मे सहायता दी ओर (४) जिस जगह इन्द्र गठओ की खोज मे 
गये, वहाँ हन्हे सूय्य अंधेरे मे रहते मिला | इन सब निष्कर्षों का परम 
निष्कर्ष यह है कि यह यज्ञ भवश्रदेश में होते थे और उतने दिनों तक 
होते थे जितने दिनों तक दिन रहता था। कही सात महीने तक दिन 
रहता था, कहीं दस महीने तक, कही नो महीन तक । इसीलिये कोई 
ऋषि सप्तगु था, कोई नवगु, कोई दशशु । अन्य रथलों मे आठ या छः 
या अन्य अवधियों तक दिन रहता होगा, इसीलिये एकाघ जगह अंगि- 
रसों को विरूप-नाना प्रकार के-कहा गया है। यह बातें इस बात 
को सिद्ध करती है कि आय्य लोग कभी ध्वग्रदेश मे रहते थे । 

इन बातो पर विचार करने के पहिले यह देखना आवश्यक है कि 
वल कौन था, गउएं कोन थी, वह कहां रक्खी गयी थी और उनका 
उद्धार केसे हुआ । निरुक्त के अनुसार वेदों में गझ शब्द कही तो सूथ्य 
की किरणो के लिये आया है और कही जलधारा के लिये। यही अर्थ 
सायणादि भाष्यकारों ने भी माना है । जो बादल आकाश मे छा जाता 
है वह किरणो को भी छिपा देता है ओर जब तक बरसता नहीं तब तक 
जलधारा को भी रोके रहता है। अतः इसमें दोनों प्रकार की गौएं क़ेद 


( १७० ) 


रहती हैं। इस अन्धकारमय मेघ को ही बृत्र, वल, अद्ि आदि असुर 
नामो से पुकारते हैं। अपने वच् के प्रहार से, जिससे महाराव, तुमुल 
घोष, गर्जन, घरघराहट का नाद होता है, इन्द्र इस असुर को मात हैं, 
इसके गढ़ को ढह्ा देते है। इससे गउओं का उद्धार हो जावा है. अथोत्‌ 
सूर्य का प्रकाश फिर दीखने लगता है और वृष्टि होती है । यह ऐसी 
कुंजी है. जिससे वेद के सेकड़ों मंत्रों का अथ लग सकता है।' । अब 
देखना यह है कि इन अंगिरसो के यज्ञ से इससे काम चलता है या 
नहीं। में सममता हैँ किसी को भी यह मानने में आपत्ति न होगी कि 
यहाँ पर भी वही प्रसंग है। वल ने गडओं को ( सूथ्यं की रश्सियों को 
तथा जलधाराओं को ) पुकड़ कर क्रेद कर लिया है । हर साल ही ऐसा 
करता है । इसलिये पहिले से ही उपाय करना पड़ता है। दस महीने 
तक सत्र होता है। नवग्वु, दशग्बु तथा अन्य होता इसमे लगे रहते हैं। 
इस सत्र के प्रताप से इन्द्र को भी बल की प्राप्ति होती है। यही अंगि- 
रसों की सहायता है। इससे पुष्ट होकर इन्द्र बल को मारते- हैं, गउनओं 
को छुड़ाते हैं। सूथ्ये भी बादलो के पीछे अंधेरे में उन्हें मिलते है। यज्ञ 
प्रतिवर्ष किया जाता था और वषो के पहिले समाप्त हो जाता था, इसी" 
लिये कहा गया है कि वल को परिवत्सर--सन्न के अथवा वर्ष के अन्त 
में-मारा गया। यहाँ ऐसी कोई बात नहीं है जो धुवप्रदेश से विशेष 
संबंध रखती है। कही नो दस महीने के दिन की करपना करने की 
आवश्यकता नही है। जिस मंत्र को तिलक उषा से विशेष संबन्ध 
दिखलाने के भमाण में पेश करते हैं बह भी कोई ऐसी बात नहीं 
कहता | वह मंत्र इस प्रकार है :-- 


ते दशर्वा: गथमा यज्ञगूहिरे तेनो हिचन्तूषतों व्युष्टिप्‌ । 
उबानराभी रुणैरपो्ति महो ज्योतिषा शक्तागो अर्णसा ॥ 
( ऋक्‌ २--३७, १२ ) 


चह दशग्व रूपी मसरुद्गण जिन्होंने पहिले यज्ञ किया प्रभातकालों में 
हमारी बुद्धि को प्रेरित करे | जिस प्रकार उषा रात के अधेरे को दूर करती है 


(, १०३ » 


उसी प्रकार वह सूर्य के ढकने वाले वृत्रादि को दृदाकर जगत्‌ को प्रकाशभान 
करते हैं। 
इन सत्नों का संबंध किसी कई मद्दीने लंबे दिन ओर उसके पीछे 
आने वाली, रात से नहीं था बरन्‌ वर्षो से था, यह बात निम्न-लिखित 
मंत्रों से भी प्रकट होती है । यह मंत्र ऋगेद के पॉचवे मडल के ४५ वें 
सूक्त से लिये गये है :-- 
विदा दियो विष्यन्षद्रिपक4रायजा उपसो भ्रचिनों गु। । 
अ्पावत ब्रजिनीरुत्थाद्वधि दुरोमानुपी३रव आब।; ॥ २ 
अंगिरों के स्तवप[5 पर इन्द्र ने वज्र मारकर गउओं को छुड्ाया। उषा 


का प्रकाश चारो ओर छिटठक गया। अंधेरा दूर हुआ | द्य ने मनुष्यों के 
द्वारों को खोल दिया। 


विध्तृय्यों अमति न श्रियं सादोगदियतां माता जानती गात । 
घन्चर्णसो न; स्वादो भ्र्णा: स्थूणेव चुमिता इंहत दो; ॥ २ 
सूथ्य ने अपने प्रकाश को ( ठोस ) पदार्थ की भाँति फैलाया है। प्रकाश 
के किरणों की माता ( उषा ), उस (घूय्य॑ ) का आना जानकर पिस्तीर्ण 
अन्तरिक्ष से उदित होती है। नदियाँ अपने किनारों को तोड़ती हुई बहती हैं। 
आकाश खम्मे की भाँति इढ़ है। 
घिय वो अप्पु दषिषे स्॒र्षा यया तरं दशमासों नवस्वाः | 
अया घिया स्पाम देवगोपा अया घिया तुतुर्यावालंह: ॥ 2? 
है देवगण, हम तुम्हारी वही सब कुछ देने वाली स्तुति जल के निमित्त 
करते हैं जिसे नवग्वों ने दस महीने तक किया था। इससे हम देवरक्षित होंगे 
ओर पाप को पार कर जाय गे । 
यह अन्तिम मंत्र तो नवग्ंों के सत्र के तात्यय को बिलकुल ही 
खोल देता है | दीघंतमा"के आदयान में भी तिलर को वही ध्रुवप्रदेश 
निवास का संकेत मिलता है। दीघेतमा की कथा महाभारत में भी दी 
हुईं है । कहा जाता है कि उनके पिता का नाम उचथ्य ओर माता का 


ममता था । वह जत्म के अन्धे थे। उनकी पत्नी का नाम प्रद्वेंषी था । 
सआा[० २० 


( १०४ ) 
उनके कई लड़के हुए। उनको खिलाते खिलाते तंग आकर लड़कों ने 
गंगा में बाँस पर रखकर बहा दिया। बहते बहते धह बलि के हाथ 
लगे। बलि के यहाँ उनको एक दासी से तथा बलि की पत्नी से.कई 
लड़के हुए । ऋग्वेद में इनकी कथा कई मंत्रों मे आयी है | ऐसा प्रतीत 
होता है कि यह अश्विनों के विशेष रूप से कृपापात्र थे । इनसे संबंध 
रखने वाले कुछ मत्र नीचे दिये जाते हैं :-- 
उपस्ुतिरोचथ्ययुरुष्पेन्वाम।मि्े पतत्रिणी विद्धग्घाम । 
मामामेघो दशतयश्चितोधाक ग्रयद्वां बद्धस्मनि खादतिज्ञाय्‌ || 
( ऋक्‌ १--१०५८, ४ ) 
नमा गरबदयों मॉत्तमा दासायदों चुसमुब्धमवाधु। | 
शिरोयदस्य त्रैतनो वितत्वत्स्वय दास उरो अंसावपिरध ॥ 
( ऋक्‌ १--१५८, ५ ) 
दीपतमा मामतेयो जुजुर्वान्दशमे युगे | 
अपानर्य यतीनां अद्यायवति सारथि; ॥ 
( ऋक्‌ १--१५८, ६ ) 

[ जब औचश्य ( उचथ्य के लड़के ) के भरण-पोषण के बोक से ऊब 
कर घरवालों ने उनको आग में फ्रोक दिया तब वह अश्विनों की कृपा से ने 
जले, फिर जल' मे फेंक दिया उसमें भी वह न डूबे तब चेतन नाम के दास ने 
उनको घायल किया उसी की यह कथा है ]) हे अश्विनी, यह चकर खाने 
वाज्ने दिन रात मुझे दुःख न दे, यह दस बार जलायी हुईं आग मुझे न 


जलाये, ऐसा न हो कि तुम्हारा सेवक ( तुमसे सबध रखनेवाला ) मैं उचथ्य 
बंधा हुआ भूमि पर लोटता रहेँ । 

माता समान नदिया मुझे न डुबाये, जब कि दासों ने मुझे सिर ओऑंधा 
करके ढकेल दिया । ( यह तुम्हारी महिमा है कि ) जैसे' दास चेतन ने उसके 
( अथांत्‌ ओचशथ्य ) के सिर को घायल किया बैसे ही. उसने स्वय अपने वक्ष- 
स्थल और कघे में मार लिया | 

मामतेय ( ममता का पुत्र ) दौघतमा दसवे युग में बुड़॒ढा हो गया । तब 
वह जलों का, अर्थों के लिये यतियों का, ब्रह्मा सारथी हुआ | 


पहिले दो मंत्र तो सरल हैं। दूसरे मंत्र में त्रेतनकानाम आया 


(,१७५७५ ) 


है । इसो से मिलता जुलता नाम त्रित है जो ऋग्वेद में कई जगह आया 
है। कथा यह है कि अप्मि ने यज्ञ में गिरे हुए हृव्य को धोने के लिये 
जले मै तीन देव एकत, द्वित और त्रित बनाये । जल से बनने के कारण 
यह आप्य हुए । आप््य जल पीते समय कुएं में गिर पड़े । असुरों 
को जब इसका पता चला तो उन्होंने कुएं का मुँह बन्द कर दिया पर 
त्रित किसी नफ्िसी प्रकार निकल आये । इन्होंने ओर भी कोशल 
दिखिलाया है, यथा :-- 
सपित्याण्यायुधानि विद्वानिन्द्रेविव आप्त्यो अभ्ययुध्यत । 
तिशीर्षाणं सप्तरश्मि जधचान्वाष्ट्रस्य चित्रि; ससजे त्रितो गाः । 
( ऋक्‌ १०-८८ 
इन्द्र की प्रेरणा से आप्त्य पिता के शत्लों को लेकर लड़ा। फिर उसने 
सप्तरश्मि ( सात किरण वाले ) त्रिशिरस्क (तीन सिरवाले ) मुऊ त्वाष्ट ( त्वष्टा 
के पुत्र ) को मारा और गउए छुट्ठा ले गया । 
स हैद्ासं तुबीख पतिद॑न्पछक्ष त्रिशीर्षा्ण दमन्यत । 
अस्य तितोन्बोजस। वृधानों विषा वराहमयों अग्रया हन ॥ 
(्‌ ऋषक्‌ १०--९९,६ ) 
उन्हीं इन्द्र ने लड़ाई में भगकर शब्द करने वाले वृत्र को मारा। तीन 
सिर छु आँखबाले त्वष्टा के पुत्र को मारने की इच्छा की । किन्तु इन्द्र के 
ओज से वृद्धि को प्राप्त हुए त्रित ने लोहे के समान नख वाली अगुली से बराह 
को ( जल पूर्ण मेघ को ) मार दिया। 
बहुत सम्भव है--कम से कम ए० सी० दास का ऐसा ही अनुमान 
है-कि त्रित का ही नाम जैतन हो | यद्यपि त्रित अग्निपुत्र देव हैं और 
त्रेतन दास है, फिर भी दीघेतमा की जीवन घटनाएं कुछ कुछ दोनों के 
जीवन में घदी थी। 
पीछे दीघतमा विषयक दीसरा मंत्र दिया गया है उसकी व्याख्या 
के संबंध से मतभेद है | पहिला मतभेद तो युग के अर्थ फे विषय में है । 
साधारणतः लोग ५ बषे अथे लगाते हैं, जो वेदांग ज्योतिष के अनुकूल 
है । इस प्रकार इसका यह अथ हुआ कि दीघेतमा ५० बध में बुड़ा 


( १५६- ) 


हो गया । उन दिनों के लिये ५० वर्ष कम अवश्य है परन्तु जो व्यक्ति 
इस प्रकार सताया गया हो उसका ५० बंध से ही बुड़ा हो जाना असा- 
भाविक बात नहीं है। अस्तु, बुड़े होकर उन्होने क्या किया ? आच्तिम 
वाक्य बड़ा टेढ़ा है। सायण के अनुसार अप, जल, का अथ कम्मे-- 
वद्क यज्ञयागादि-है और यति का अर्थ है प्राप्त करने वाला। अतः 
कुल का तात्पय्णे है, अपने फलों को प्राप्त करने वाले । कम्मों का ब्रह्मास- 
हृश सारथी हुआ--अशथांतू करम्सों के फलों के पास पहुँचाने वाला 
हुआ अथांत्‌ देवत्व को प्राप्त हुआ । यह अशि्विनों का उसके लिये 
प्रसाद था । 


तिलक को यह अर्थ अमिमत नहीं है | वह युग का अथ मास करते 
हैं और इसके लिये बहुत से प्रमाण देते हैं। हम उस सारे शाब्रार्थ को 
दुदरराना नहीं चाहते । तिलक के अनुसार इस मंत्र का यह अर्थ हैः 
दीघेतमा दसवें महीने मे बुड्ढहा हो गया था और अपने गन्तव्यस्थान को 
जाने वाले जलों का ब्राह्मण सारथी हो गया अथोत्‌ जहां जलजा रहा 
था वहां उसके साथ गया । दीघतमा से सम्बन्ध रखने वाला एक मंत्र 
है जो ऋग्वेद मे दो जगह आया है, प्रथम मण्डल के १४७ वें सूक्त में 
३ रे स्थान पर तथा चौथे मण्डल के ४ थे सूक्त में १३ वें स्थान पर। 
वह मंत्र यह कहता है कि उन पर दया करके अग्नि ने उनके अन्धेपन 
को दूर कर दिया | 


अब इस आख्यान को एक तो किसी ऐतिहासिक व्यक्ति का इति- 
बृत्त मान सकते हैं | हजारो बरसो मे बहुत सी बातें जुड़ गयी होंगी पर 
यह हो सकता है कि उचथ्य ओर ममता को दीघेतमा नाम का 
जन्मान्ध लड़का रहा हो | वह अश्विनों का उपासक होगा । अन्धा 
होने के कारण घरवालों ने उसे बहुत सताया होगा पर वह बचता गया 
होगा | इन्हीं सब विपत्तियों को झेलते मेलते वह ५० वर्ष में हो बुड़्ढ़ा 


हो गया । कम्मंठ मनुष्य था, लोग उसका आदर करते थे, इसलिये 
देवतुल्थ माना जाने लगा (या उसके मरने पर लोग उसकी देववत्‌ 
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प्रतिष्ठा करने लो ) | पर यह भी हो सकता है कि इस कथा में किसी 
प्राकृतिक दग्विषय का रूपक बांधा गया है। तिलक तो कहते हैँ कि 
यहा ख़य्य का नाम दीघंतमा है। वह दस महीने तक चमकने के बाद 
बूढ़े हो गये4 फिर जलो, अन्तरिक्षस्थित जलधाराओ, के साथ उनके 
गन्तव्यस्थान समुद्र को चले गये अथोत्त्‌ ज्षितिज के नीचे चले गये । 
उनके पुनः उदय होने को अभिद्वारा उनको दृष्टिदान कहकर बतलाया 
गया है। मेरो समझ मे यह कष्ट कल्पना है। दीर्घतमा सूथ्य हो ओर 
युग का अर्थ सास हो तब भी इतनी ही बात आती है कि वर्षों मे वह 
बादलों से छिप गये, फिर वषों के अन्त में उदय हुए। 

त्रित की कथा भी इस बात का समर्थन कृरती है । त्रित को अप्नि 
ने बनाया । वह कुएं में, जहाँ अन्धकार रहा होगा, गिर गये पर बाहर 
निकल आये । उन्होंने पिता--अभि--के तेजोमय या विद्युन्मय, बिजली 
स्वरूपी, असम से काम लेकर अछुर को मारा, जलपूर्ण बादल को नख 
से फाड़ डाला और गउओं का-सूर्य की किरणो या जलघाराओं का 
_उद्धार किया। बवृत्र बड़ा शोर करने वाला, गरजने वाला था। अछुर 
ने सूथ्य की सातों किरणों को चुरा लिया था, इसीलिये वह सप्तरश्मि 
कहलाया । सम्भवतः वर्षो के तीन मद्दीनों की श्रचएडता के कारण उ्से 
तीन सिर वाला कहा है। जब तीन सिर हुए तो छः आँखें हुई ही या 
यह भी हो सकता है कि इन तीन महीनों में सूथ्य के छः नक्षत्र निकल 
जाते हैं, इसलिये उसे छः ऑख वाला कहा हो । इससे तो यहा स्पष्ट 
होता है कि इस उपाख्यान मे ध्ुवप्रदेश की कोई बात नहीं है। एक 
शंका फिर भी रह जाती है। यदि यहाँ केवल वषों के अन्ध कार का दी 
जिक्र है. तो सूथ्या को दीघतमा-गहिरे अंधेरे मे रहने वाला--क्यों 
कहा? यह उपाधि तो ध्ुवम्रदेश मे ही ठीक होती | अब ठीक लगने को 
तो चाहे जो ठीक लगे पर वेद मे अन्धकार ओर बृआदि असुरवाची 
शब्द मेघ के ही पर्य्याय होकर अयुक्त हुए हैं। ऐसे स्पष्ट प्रयोग के 
सिलते हुए तके लगाना अनावश्यक है। हम इस सम्बन्ध के दो एक 
प्रमाण देते है :-- 
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नये दिवः पृथिव्या अन्तमापुर्न मायामिधवदां पर्यभूवन्‌ | 
युज॑ वज्र वषभश्चक्र इन््रो निज्योतिषा तमतों गा अढुच्षत ॥ 
( ऋकू १-३३, १७८ 
जब जल आकाश से प्रथिवी पर नहीं गिरा ओर इस धनद को शअन्नादि 
से परिपूण नहीं किया, तब इन्द्र ने अपना वज्ञ उठाया और ज्योतिरहित 
अन्धकार ( बादलों ) से गऊ को दुह्म ( जल गिराया )। 
अपामतिष्ठचरुणहर तम्रोन्तर्वत्रस्थ जठरेजु पर्बतः । 
अभीमिन्द्रो नद्यो वत्रिणाहिता विश्वा भनुष्ठाः प्रवणेष जिम्तते ॥ 
( ऋक्‌ १--५७४, १० ) 
जल की धारा को अन्वकार ने रोक लिया था। बादल बृत्र के पेट में 
था। जल को बृत्र ने ढक लिया था, परन्तु इन्द्र ने इन विश्वव्यापी जलों को 
पृथ्वी के नीचे से नीचे भागों तक गिरा दिया । 
इस प्रकार के और पचासों मंत्र मिलेंगे और ऐसा स्थात्‌ एक भी 
स्थल नहीं मिलेगा, जहाँ सामान्य रात्रि का अन्धकार या व्ों का 
अन्धकार अथ करने से काम न चलन सकता हो। ऐसी दशा में खैंचा- 
तानी करके दूसरा अर्थ करने की आवश्यकता नही है । 
पहिले मंडल के १६४ बें सृक्त के १२ थे मंत्र में वषे का इस प्रकार 
वर्णन है :-- 
पन्नपादं पितर द्वादशाकृति दिव भ्राहु। परे अ्धें पुरीषिणम्‌ | 
अथे ये अन्य उपरे विचक्षणं सप्ततक्रे पछर आहुरपितम ॥ 
लोग कहते हैं कि आकाश के उधर वाले ( दूर वाले ) आधे में द्वादश 
आकृतिवाला पाँच पाँव वाला पुरीषी ( भाप से ढका हुआ ) पितर है। यह 
दूसरे कहते हैं कि इधर वाले आधे में सात पहिये और छुः धुर वाले रथ में 
विचक्षण ( दूरदर्शी ) बैठा है । 
तिलक कहते हैं कि इस एक मंत्र में दो विभिन्न प्रकार के वर्षों का 
जिक्र है। पहिले आधे में ध्रुवप्रदेश का वर्ष है। है तो बह द्वादशाकृति, 
बारह महोने वाला, परन्तु उप्के पाँ। पाँच हैं, अथोत्‌ ऋतु पॉच ही हैं । 
वह पुरीष से ढंक गया है, इसका भावार्थ यह है कि उस समय दस 
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महीने तक ही व्यवहार दृष्टि से वर्ष की गणना होती थी ओर इस 
अवधि में दो दो महीने के पाँच ऋतु होते थे। इसके बाद सूथ्य पुराष 
से ढेंकः जावा था, जल के भाष से ढेंक जाता था, जल से ढंक 
जाता था अर्थात्‌ ज्ञितिज के नीचे जाकर अदृश्य हो जाता था। 
दूसरे आधे में सप्तसिन्धव का वर्ष है। इसीलिये यह दूसरे- यह जो 
सामने हैं, अथात्‌ इस काल के मनुष्य-- कहते है, ऐसा प्रयोग है । यहाँ 
पडर--छ: घुरे, छः ऋतुओ का जिक्र है । यह सूय्य विचज्षण है, दूर- 
दर्शी है अथोत्‌ उस सूथ्य की भांति आँधेरे से ढंका नहीं है । वह सुख्य 
किसी पदिले युग की स्मृति मात्र रह गया है, इसलिये बह आकाश के 
उधर वाले--दूरवाले--आधे में रहने वाला बढ़ाया गया है, यह सूथ्य 
प्रतिदिन देखा जाता है इसलिये इसका स्थान आकाश के इधर वाले 
आधे में बतत्वाया गया है । 

विचार करने से यह व्याख्या ठीक नहीं ज॑चती। यह माना कि सूय्यणे 
दस महीन के बाद जकितिज़ के नीचे चला गया पर सब मनुष्य तो दो 
महीने तक बेहोश पड़े नहीं रहते थे । उनको तो जाड़ा गरमी का अनु- 
भव होता ही होगा, फिर इन अंधेरे दो सहीनों मे उन्होने ऋतु क्‍यों नहीं 
साना ? ऋतु रहा होगा और उनको भोगना पड़ा होगा। फिर पॉच 
ऋतु गिनने का कोई कारण नहीं है। पुराने भाष्यकारों ने तो यई कहा 
है कि कभी कभी वषों और शरत्‌ कभी कभी हेसनत और शिशिर, को 
एक गिन लेते थे | बषो और शरत्‌ के रूप में तो काफी भेद है पर देमन्त 
ओर शिशिर का मिलाया जाना अस्वाभाविक नही है । ऐतेरय ब्राह्मण 
ओर तैत्तिरीय संहिता भी इस मत का समर्थन करते है । इन बातों को 
ध्यान मे रखते हुए दास यह अथे करते हैं कि साल के दो भाग थे । एक 
भाग वह था जिसमें वर्ष ऋतु अन्तभूत था, उस समय सूस्य पुरीषी 
था । दूसरे भाग से वर्षो बीत चुका था अतः सूथ्य विचक्षण था। 

यह मत भी मुझे समीचीन नहीं जंचता | दो भाग तो हुए--मंत्र 
स्वय' दो अधों का उल्लेख करता है--परन्तु यदि मंत्र की पहिली पंक्ति 
में वष के बषा वाले भाग का जिक्र था तो उाच एक आधे में तो पाँच 
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ऋतु हो नही जाते थे । इसी प्रकार वष के दूसरे आधे में छः ऋतु नहीं 
होते थे । यह भी हो सकता है कि पहिली पंक्ति में वर्ष के पूर्वार्ध का 
ज़िकर है जो वर्षा ऋतु को लेकर ५ मद्दीने का होता होगा और ,दूसरी 
पंक्ति में उत्तराघ॑ का, जो सात महीने का होता होगा। पृह्दिला आधा 
चैत्र से आवण तक ओर दूसरा भाद्र से फाशुन तक होता होगा | पहिले 
के अन्त में सूर्य पुरीषी और दुसरे में विचक्षण होगा । तब फिर मंत्र 
का अथे होगा : वष द्वादशाकृति ( बारह महीनों वाला ) और पढर 
(छः ऋतुओं बाला ) है। उसका पूवाध पंचपाद (पाँच महीनों वाला) 
और पुरीषी है तथा उत्तराध सप्ततक्र ( सात महीनों वाला ) और विच- 
क्षण है | सायण ने इसका भाध्य इस प्रकार किया है : कुछ लोग कहते 
हैं कि सत्र को प्रसन्न करने वाला, अथच वितर, पाँच ऋतुओं ( हेमन्त 
शिशिर को एक मानकर) के कारण पंचपाद, बारह महीनों वाला द्वादशा- 
कृति, दृष्टि से सबको तुष्ट करने वाला होने से पुरीषी, संवत्सरचक्र युलोक 
के उधर वाले अधे अथात्‌ अन्तरिक्ष के ऊपरी भाग में- रहने वाले 
सूय्णे के आधीन है; दूसरे लोग कहते हैं कि छः ऋतु रूपी धुरों वाले 
ओर साव किरणों से या अयन ऋतु मास पक्त अहोरात्र मुहृत से सात 
पहियो वाले रूवत्सर के अधीन विचज्षण अथोत्‌ विविध दर्शी सूर्य 
है। अर्थात्‌ कुछ लोग कहते हैं. कि काल की गति सूथ्य के अधीन है 
ओर दूसरे लोग कहते हैं कि सुथ्य काल गति के अधोन है । 

यह अथ्थ भी विषय के अनुकूल है। इनमें से कोई भी अथ ऐसा 
नहीं है. जिसमे विषय से बहुत दूर जाकर ऐसी कल्पना करनी पढ़े 
जिसके लिये प्रत्यक्ष समरथन मिलना कठिन हो और इधर उधर के छिपे 
हुए संकेतों का आश्रय लेना पड़े । अतः इस मंत्र से भुव प्रदेश निवास 
का कोई प्रमाण नहीं मिलता । 


अधोनोद 


जिस श्रकार बेंदिक आश्यं सात लोक और सात आदित्य मानते थे उसी 
प्रकार पारसियो के यहां भी सात कइबेरे ओर सात अधिष्ठाता म्राने जाते हैं। उनका 
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ऐसा विश्वास है कि एक ही अहुरमज्द सप्तथा होकर इन सात लोको का शांसन करता 
है। इन, सात असछुरो को अमेषस्पेन्त ( अमर हितकारी ) कहते है। सातो कशवरों 
के नाम अजुहे-सवहे, फ्रदवफुआ---विद्वफ्‌्श, वोरुबरेश्ति--बूरुज॒रेर्ति, ख्वनिरथ, 
हेतुमन्त, अशि ओर चिस्त है ओर इनके सातो असुरो के नाम बहुमनों, अशवहिदत, 
क्षत्रवेर्य, स्पेन्त*आरमेति, होवेताट ओर अमरताट है। भूलेंक का नाम ख्वनिरथ है । 
इसके स्वामी कत्रवेय हैं। जल और भश्रकाश के लिये जैसा निरन्तर युद्ध वेदों में 
दिखलाया गया है वेसा ही अवेस्ता में वर्णित है | कही तो ख्वरेनों के प्रकाश के लिये 
आतर ( अग्नि ) ओर अजि (अहि ) दहाक मे लड़ाई होती है; कही अपोष 
वषों को रोक लेता है, तिरत्य उससे लडते है । पहिले हार जाते है, फिर यज्ञ से 
बल ग्राप्त करके उसे अपनी गदा, अग्निरूपी वाजिद्त, से मारते है ओर फिर भरस्तों 
के बताये मार्ग से जल बह निकलता है। 

त्रेतन की कथा अवेस्ता मे भी है। वह जिस रूप में है उसमें त्रेतन ओर 
त्रित आप्त्य दोनो की कथाओ का मेल है। इससे भी अजुमान होता है कि त्रेतन 
ओर त्रित आद्य एक ही है। अवेस्ता के अनुसार थूतीन आध्व्य से अजि दहाक 
( अहि देत्य ) की, जो त्वाष्ट्र की भांति तीन सिर ओर छ आँख वाला था, चतुष्कीण 
वरेण ( वरुण--आकाश ) में लडाई हुई । थतोन ने अहि को मार डाला । 


पन्द्रहरवां अध्याय 
प्रवग्य 


कई ऐसे यज्ञ हैं जिनके विधान से इस बात का अनुमान किया जा 
सकता है कि वह किस समय किये जाते थे । ऐसे ही सत्रों में प्रबग्य है, 
जिसका वर्णन ऐतरेय ब्राह्मण में है। यह सोमयज्ञ के पहिले होता था 
ओर लगातार तीन दिन तक चलता था । झंक्षेप मे इसकी भ्रक्रिया यह 
है कि यज्ञवेदी पर मिट्टी का एक गोला बृत्त बनाया जाता है। यह 
मिट्टी गधे ( खर ) की पीठ पर लाद कर लायी जाती है और इस वृत्त 
को भी खर कहते हैं | इसके ऊपर मिट्टी का एक विशेष प्रकार का घड़ा 
रखते हैं जिसे धर्म या महावीर कहते हैं। यह घड़ा खूब गम किया 
जाता है, फिर दो शफों ( लकड़ी के टुकड़ों ) की सहायत॒ से उतारा 
जाता है और इसमे कुछ गऊ का दूध ओर कुछ ऐसी बकरी का दूध 
जिसका बच्चा मर गया हो डाला जाता है। फिर इसमे का प्रायः सब दूध 
आहइहनीय अग्नि मे डाल दिया जाता है। जो थोड़ा सा बचता है उसे 
होता खा जाता है। ऐतरेय ब्राह्मण इस यज्ञ की यह व्याख्या करता है 
कि घड़े मे का दूध बीज है और अप्ि देवो का गर्भ है । इसीलिये अग्नि 
में दूध को डालते हैं कि इससे प्रजनन हो । तिलक कहते हैं कि ऐसा 
प्रतीत होता है कि धुवम्रदेश की लंबी रात के पहिले यह यज्ञ होता 
होगा । इस लंबी रात में यज्ञादि कम्म बंद हो जाते थे, सूब्णे भी अदृश्य 
रहता था। पर कुछ महीनो के बाद सूय्य भी निकल्नता था; यज्ञ भी 
आरम्भ हो जाते थे। इस प्रवग्य सत्न में दूध रूपी बीज से तात्पय्य 
सूथ्य या यज्ञ से है. जो कुछ काल के लिये गर्भ में चला जाता था 
अथोत्‌ छिप जाता था, फिर उत्पत्ति होती थी अर्थात्‌ सूय्य या यज्ञ का 
फिर जन्म होता था। उस अवसर पर जो मंत्र पढ़ा जाता है उससे भी 
इस मत की कुछ पुष्टि सी होती है। वह मंत्र यह है :- 


( ,(६३ ) 
आर दशमिवितस्पत इन्द्र: फोशसचुच्यवीत खेदया जिपतादिव: ॥ 
( ऋक्‌ ८--६१, ८ ) 

विंवस्वत्‌ के दस के साथ अपने त्रिबृत्त वज्र से इन्द्र ने आकाश का कोश 
गिरा दिया ।* 

इसका अथ वह यह निकालते हैं कि सूयय के दस महीनों 5 बाद 
अथात्‌ दस महीने के लंबे दिन के बाद इन्द्र ने अपने बज से आकाश से 
स्थित जलो की बालटी को उल्द दिया। आकाश में स्थित जल से 
जलघारा से तालय्य नही है, चरव्‌ अन्तरिक्ष की अमूते तरंगो से । यह 
गिर जाती हैं और इनके साथ सूर्य भी गिर जाता है, अथात्‌ छिप 
जाता है। दो महीने के लिये रात हो जाती है ।" 

यह व्याख्या ठीक नहीं है। पहिले तो इस मत्र का अथे भी दूसरे 
प्रकार से किया जाता है। सायण भाष्य यों करते हैं. कि यज्ञ करने 
वाले की दसों अंगुलियों की याचना से ( अर्थात्‌ हाथ जोड़कर प्रार्थना 
करने पर ) ( प्रसन्न होकर ) इन्द्र ने अपनी तिहरी फ़रिर्णों से आकाश 
के बादलो को फाड़ दिया। इसका अथ तो यह हुआ कि इन्द्र ने वृष्टि 
कर दी । चाहे यह कहिये कि दस महीने बीत जाने के बाद वो हुई, 
चाहे यह कहा जाय कि यज्ञकतों की उपासना से तुष्ट होकर ऐसा हुआ, 
पर आकाश की बालटी के उलठने या गिरा देने का अर्थ तो पानी 
बरसना ही हो सकता है, दो महीने तक अंधेरा रहना अधात सूथ्य का 
छिप जाना नहीं । 

अपने सत की पुष्टि मे तिलक दो प्रमाण देते हैं। एक तो इसके 
ठोक पहिले का मंत्र है :-- 

दृहन्ति सप्तेकायुपद्दा पथ एअतः | 
'तीर्थे लिन्वॉरधिर्परे ॥ 

सात एक को दूद्ते हैं, दो पाँच को उत्पन करते €, श्म॒ट ( या नदी ) 

के शब्दायमान कियारे पर | 


तिलक इसका ओथे यह लगाते है कि सात होता मिलकर एक अथोत्‌ 


( १६७ ) 


उषा को दुहते हैं, उससे दो अथोत्‌ दिन रात उलन्न होते हैं, उनसे पाँच 
ऋतु (दस महीने के दो-दो मास वाले पाँच ऋतु) उत्पन्न होते हैं । सायण 
के अनुसार इस मंत्र का संबंध प्रवग्य यज्ञ से है। जिस किसी नदी के 
तट पर ऋषि यज्ञ करवा होगा वहाँ सात ऋित्विज मिलकर-घ्म ( मिट्टी 
के घड़े ) को दूहते हैं। उनमें से दो दो प्रतिप्रस्थाता अध्वयु पॉच दूसरों 
अर्थात्‌ यजमान, ब्रह्मा, होता, अम्नप्रि और शस्तोता की सृष्टि करते हैं 
( अर्थात्‌ यह पॉच उनके पीछे आते हैं )। यह व्याख्या ठीक प्रतीत 
होती है और आगे के मंत्र से संतद्ध भी प्रतीत दोती है । 

उनका दूसरा प्रमाण ऋग्वेद के सातवें मंडल के १०१ वे सूक्त का 
ध्था मंत्र है :-- | 

यस्पिन्विश्वानि भुवनानि तस्थुस्तिलों द्यावाज्रेधा सत्तराप: । 

त्रयः कोशास उपसेचेनासो मध्य श्चोतन्लामितों विरप्शम ॥ 

जिसमें सब भुवन स्थित हैं, तीनों लोक जिसके अधीन हैँ, त्रिघा जल 
जिससे गिरता है, सींचने वाले तीनों बादल जिस महान के चारों ओर मीण 
जल बससते हैं। [ तीन प्रकार के जल ओर बादल का अर्थ सायण ने उत्तर, 
पूव, ओर पश्चिमवर्ती लिया है। दक्षिण से बादल आकर वर्षा नहीं होती | 
मेघ पूव , पश्चिम या उत्तर का कोना लिये ही प्रायः आता है। ] 

यहाँ तो साधारण जल और बृष्टि का ही वर्णन है, अन्तरिक्ष में 
सच्चार करने वाले अदृश्य बादलो और जलों तथा उनके साथ प्रवाहित 
होने वाले सूथ का कोई चर्चा नहीं प्रतीत होता । इसके आगे का मंत्र 
इस बात को ओर भी स्पष्ट कर देता है : 


इृद वचः पर्जन्याय खराजे हृदो अस्लन्तरं तज्जुजोषात । 
मयोभुवो वृष्टयः सन्‍लस्मे झुपिप्पला ओषधीरदेंवगोपा। ॥| 
यह वचन अपने प्रकाश से दौप्तिमान पर्जन्य "के लिये किया जाता है, 
यह उनको हृदवगम हो और पसन्द आये | उनके प्रसाद से हमारे लिये 
सुख देने बाली वृष्टि हो ओर देवगोपा ( देवरक्षित ) ओषधिया फल युक्त हो | 


अब यदि यहां भी पजन्य का सामान्य अर्थ--मेघ या तद्धिष्ठाता 
देवता-छोड़ कर तिलक के अनुसार व्याख्या की जाय और अन्‍्तरिक्ष में 


( १६५ ) 


प्रवाहित होने वाली किन्ही अदृश्य धाराओं की कल्पना की जाय तो 
यह मानना पड़ेगा कि जब अऑधेरा छा जाता था और सूथ्य छिप जाता 
था उस समय ओषधियों के फलने फूलन के दिन होते थे। यह 
अप्राकृतिक ब्वात है और अग्राह्म है। तिलक के मत में एक ओर दोष 
है। इन्द्र की महिमा इस लिये गायी जाती है कि वह चृत्र, वल्ल आदि 
असुरों को मार कर अन्धकार को दूर करते हैं और प्रकाश फैलाते 
हैं पर यदि प्रवग्य के समय पढ़े जाने वाले मंत्र का अर्थ वही हो जो 
तिलक करते हैं तो यह कहना पड़ेगा कि दस महीने के बाद इन्द्र ने 
स््रय अंधेरा कर दिया ! 

अतः यदि प्रवग्ये सत्र का यह भाव है कि यज्ञ या सूथ्य कुछ काल 
के लिये अन्तर्हित हो जाता है तो उसका लक्ष्य ध्रुव प्रदेश की लंबी रात 
से नही किन्तु वर्षो ऋतु से ही हो सकता है। एक और प्रकार से भी 
इस मत की पुष्टि होती है। शुक्ल यजुर्वेद के ३६ वे अध्या ; में प्रवग्याप्ति 
सम्बन्धी मंत्र हैं। इनकी संख्या चौबीस है। इनमे जहां इन्द्र, मित्र, 
वरुण, अरयमा, बृहस्पति, विष्णु से शमू-कल्याण की प्राथना की गयी 
है, वहाँ १० वीं करिडका मे कहा हैः 

श॑ नः कनिक्रदद्ेवः पर्जन्थों अभिवर्णतु 

हमारे लिये देव पजन्य कल्याणकारी ( होकर ) वर्षा करें | 

यहां पजन्यदेव के लिये कनित्रदत--खूब कड़कड़ाता, गरजता 
हुआ--विशेषण आया है। इसका उद्देश्य वषोकालीन मेघ ही हो 
सकता है । फिर १२ वी कशिडिका मे कहा हैः-- 


श नो देवीरमिष्टय झापो भवन्‍्तु पीतये शेयोरमित्तनन्तु न। ॥ 


दौप्यमान जल हमारे अभिषेक ( स्नान ) और पान (पीने ) के लिये 
कल्याणकारी हो | ( जल ) हमारे रोगो के शमन तथा भयो को दूर करने के 
लिये गिरे | 


यहाँ भी वृष्टि का ही भ्रसद्ग है । 





हल जल 


सोलहवां अध्यार 
४धबासयनस्‌ 


तिलक स्वर्य भी कहते हैं कि प्रवग्य से सम्बन्ध रखने वाले मंत्र बहुत 
स्पष्ट नही है, अथात्‌ इतने स्पष्ट नहीं हैं कि उनसे यह बात ठीक ठीक 
निकाली जाय कि वह भुव प्रदेश से सर्बन्ध रखते है या नहीं । परन्तु 
कुछ ओर सत्र है जिनकी व्याख्या में ऐसी द्विविधा नहीं है। उनमें से 
गवामयनम्‌ है। यह एक वार्षिक सन्न था अथोत्‌ इसको पूरा करने में 
प्राय: एक साल लगता था। ओर भी कई वार्षिक सत्र थे पर उनका 
समय विभाग गवामयनमू--गउओं के मार्ग या चलने-से मिलता 
जुलता था। मैंने ऊपर कहा है कि इसमें प्रायः एक साल लगता था। इस 
“प्राय: का अथ तथा इस सत्र का साहात्म्य इस अवतरण»में मिलता 
है जो ऐतरेय ब्राह्मण मे मिलता है। इससे मिलता-जुलता वर्णन तैत्ति- 
रीय सहिता में भी मित्रता है :-- 

गावों वे सत्रमासत | शर्तों छुंगाणि तिपातत्वत्तातां दशमे मात्ति 
शफ्राः श्रगाण्ययार्यत | ता अबुबन्‌ यस्मे कमाया दीक्षामट्यापाम तमु- 
चिष्ठामेति | ता या उद्विष्टस्ता एता श्रगिश्योइध था; समापधिष्यामः 
संवत्सरमित्यासत तापत्तामश्रद्धया श्रेगाणि आव्ेत । ता एतास्तूपरा ऊर्जे 
तगुन्वस्तस्माहुता: रा बचज्िनपोत्तरमुत्तिप्ठंत्यूज द्मसुन्नन्‌ सर्वस्पप्तो वै 
गावः ग्रेमाएं। सर्वस्य चारुतां गताः । सर्वस्य ग्रमाएं स्वस्थ चाछता 
गच्छति ये एव वेद | 

( ऐतरेब ब्राह्मण--४, १० ) 

इसका अथथ यह है :--हमको खुर और सींग निकल आये इसलिये 

गउओं ले यज्ञ किया । दरसये' महीने में उनको खुर ओर सींग निकल आये। 


उन्होंने कहा जिस लिये हमने यज्ञ किया था वह प्राप्त कर लिया, अब उठे। 
जो उठ गयीं वह सींग वाली हुईं | जिन्होंने यह सोचा कि हम साल पूरा कर 


( १६७ ) 


लें उनकी सीगे उनकी अश्नद्वा के कारण चली गयीं | वह बेसींग वाली रहीं। 
उनको ऊज्ज ( शक्ति ) प्राप्त हुआ | सब ऋठओ को प्राप्त करके अर्थात्‌ बारहों 


महीने यज्ञ करके वह ऊर्जे के साथ उठी । ( इस प्रकार ) गौए सब की प्रेमा- 
स्पद हुई , नबसे उन्हें चारता मिली (सबने उन्हें सजाया)। जो ऐसा जानता 


है वह सबका अ्रंगास्पठ होता है, राव से चारुता पाता है। 


इसी लिये मैने ऊपर कहा था कि यह सत्र प्रायः एक वर्ष में समाप्त 
होता था। इस अवतरण से बविदित होता है कि कुछ गठओ ने दस 
महीने में ही समाप्त कर दिया, कुछ बारह महीने तक लगी रही । पैत्तिरीय 
संहिता का कहना है कि यज्ञ चाहे दूस महीने में समाप्त किया जाय चादे 
बारह महीने मे फल एक ही है । इसका किसी ने कारण नहीं बतलाया 
कि एक ही यज्ञ की समाप्ति के संबंध में दो वैकल्पिक विधान क्‍यों हैं । 
ऐसा पहिले से होता आया है, बस यही कहा जाता है । 


तिलक कहते है कि तैत्तिरीय तथा ऐतरेय संहिता के रचयिताओं 
तथा भाष्य आर टीका करने वालो को यह पता नहीं था कि उनके पूर्यज 
कभी घ्ुव प्रदेश में रहते थे। गऊ शब्द वेदों में गो-पशु के सिवाय 
प्रकाश की किरणों और जल की घाराओ के लिये भी आता है। कहीं- 
कही इसका प्रयोग उपा या उपा से सम्बद्ध दिन-रात के लिये भी हुआ 
है। यहाँ, तिलक के अनुसार, यही अर्थ है। दिन रात दस महीने तक 
चलते गये | इसके बाद रात आ गयी, चलना बन्द हो गया। यह तो 
पुराने निवासस्थान की स्पृति हुईं। जब सप्तसिन्धव मे आकर बसे तो 
बहू कठिनाई न थी, पूरे बारह महीने तक दिन रात चलते रहे । इसी के 
अनुसार जब बह लोग धुव अदेश में रहते थे तो सन्न को दस महीने में 
समाप्त करना पड़ता था, जब सप्तसिन्धव देश में आये तो सच्र को 
फैला कर वारह महीने में करने लगे, यद्यपि कुछ लोग अब भी पुरानी 
प्रथा का अलुसरण करके दस महीने की ही अवधि मानते थे। इस प्रकार 
दूस और बारह महीने की संख्या का तो छुछ अथ निकल आया परन्तु 
कई बातें अब भी बेसी ही रह गयी । गडओ ने किसी उद्देश्य की सिद्धि 
के लिये यज्ञ किया था। वह उद्देश्य क्या था ? खुर और सींग से कया 








( १६ट ) क्‍ 

तांत्पय्य है ? यदि गऊ का अर्थ दिन रात है तो दिन-रात दस महीने 
तक चल कर किस सुखद्‌ परिणाम पर पहुँचे ? दो महीने के लिये घोर 
 अन्धकार से अभिमूत हो जाना तो यज्ञ फल को प्राप्ति नहीं कहा 
जा सकता ! है 

वेदों में कई जगह ऐसा आता है कि अमुक अमुक ने इस यज्ञ को... 
किया । यह बात दो प्रकार से कही गयी है | कहीं तो ऐतिहासिक इति- 
वृत्त बतलाया गया है । ' अम्नुक उद्देश्य से सनु ने यह यज्ञ किया ? ऐति- 
हासिक बात हो सकती है । सचमुच ऐली घटना हुईं थी या महीं, इसके 
जॉँचने का हमारे पास कोई साधन भले ही न हो पर ऐसा होता अध्- 
म्भव नहीं है। परन्तु जहाँ यह कहा गया है गावों अयजंत-गउओं 
ने यज्ञ किया-तो वहां ऐतिहासिक घटना का उल्लेख हो ही नहीं 
सकता। गदएं यज्ञ नहीं कर सकती। उनका यज्ञ करना प्रकृति के 
प्रतिकूल है । अतः गजओं के यज्ञ करने की बात अथंवाद है । ऐसा कह 
कर यज्ञ की महत्ता बतलायी गयी है। इससे तात्पयय न्यह है कि 
यदि गऊ भी इस यज्ञ को करे तो उसको अमुक असुक फल्न प्राप्त हो 
सकता है। इससे यज्ञ करने वाले को प्रोत्ताहन मिलता है | गवासयनम्‌ 
के संबंध में हमने ऐतरेय संहिता से जो अवतरण दिया है उसके अंत 
में कहा ही है कि जो इस बात को जानता है अथोत्‌ जो इन गठओं की. 
भांति यज्ञ करेगा वह भी उनकी ही भांति लोगों का प्रेमास्पद हो 
जायगा | ओर उनसे चारुता प्राप्त करेगा । अतः यहाँ गठओं का अथ 


अद्दोरात्रादि करने की आवश्यकता नहीं है। इसे अर्थवाद सानना 


चाहिये और यह समझता चाहिये कि मनुष्यों ने यज्ञ किया। उद्देश्य 
यह था कि गडओं को खुर और सींग निकल आये | दस महीने के... 
यज्ञ के बाद यह उद्देश्य सिद्ध हुआ। खुर और सींग निकले। पर 


.._ कुछ लोग बारह महीने तक यज्ञ करते गये। फलतः खुर और सींग तो 


.. चले गये पर ऊज-बल-की आप्ति हुईं। यह लोग भी दशमासिकों की 
भांति लोकप्रिय हुए। इसका अर्थ तो यह समझ में आता है कि 
लोगों ने वर्षा के लिये यज्ञ क्रिया। दस महीने -के यज्ञ के बाद 


ह.. 





( १६९ ) 


बषारम्म में नये बादल देख पड़े | यह बादल आकाश मे इधर उधर 
उठते थे, इनकी फटी कोर खुर सींग जैसी प्रतीत होती थी। कुछ लोग 
उस समय यज्ञ बन्द कर देते थे । अब बादल तो आ हो गये, वर्षो 
होगी ही, ऐसा मानकर उठ जाते थे। परन्तु कुछ लोग मेघदशेन मात्र 
से सनन्‍्तुष्ट न होते थे। बादल आकर भी तो चले जा सकते है। 
अतः बह यज्ञ जारी रखते थे । कल्नतः कटे छाँटे बादल लुप्त हो जाते 
थे-खुर और सींग गिर जाती थीं--ओऔर उनकी जगह सारे नभो- 
मण्डल पर छा जाने वाले बादल आ जाते थे। इन बादलों में 
ऊजे शक्ति, अन्नादि उत्पन्न करने की शक्ति, होती थी। यह दूसरे 
याजक पूरे साल भर तक यज्ञ करके उठते थे। इस यज्ञ के फल 
स्वरूप वृष्टि हुई, घनधान्य ही वृद्धि हुईं, इस लिये यज्ञ करने वाले जनता 
के स्नेह पात्र हुए। आगे भी जो इस यज्ञ को करेगा बह यह फल पायेगा । 
दास की इस व्याख्या मे कोई खीचातानी नहीं प्रतीत होती, जैसी कि 
तिलक की व्याख्या में है। उनको एक ही छोटे से आख्यान के दो पास 
पास के वाक्यो को समझाने के लिये कई हजार व पीछे जाना पड़ता 
है ओर फिर भी आख्यान के कई अंशो का कोई सनन्‍्तोषजनक अर्थ नही 
निकलता | अतः इस सत्र या इसी प्रकार के अन्य वाषिक सत्रों से 
प्रवप्रदेश के पक्ष की पुष्टि नही होती । 

तिलक ने रातजिसत्रों की ओर भी ध्यान आकर्षित किया है। कई 
ऐसे यज्ञ हैं. जो राजिसत्र या रात्रिक्रतु कहलाते है। यह नाम यह 
बतलाता है कि यह यज्ञ रात में किये जाते ये | इनमें से कोई एक रात 
में समाप्त होता था, कोई द्धर्में, पर सबसे लंबा सत्र सौ रात्रि तक जाता 
था । मीमांसकों का सत है कि यहां रात्रि का अर्थ दिन करना चाहिये । 
यदि यह मान भी लिया जाय तब भी यह प्रश्न रह जाता है कि यह 
सतन्न अधिक से अधिक सौ रात्रि ( या सौ दिन या सौन दिन-रात ) तक 
शी क्यों होते थे । प्राचीन प्रंथकारों ने तो न यह प्रश्न उठाया है, न 
इसका उत्तर दिया है। तिलक ने प्रश्न भी उठाया है और उत्तर भी दिया 
है। वह कहते है कि यह सो रात का सत्र भवम्रदेश के किसी ऐसे प्रदेश 


( १७०, ) 


की याद दिलाता है जहां सात महीने तक दिन होता था। एक-एक 
महीना सवेरे संध्या में चला गया। अब तीन महीने के लगभग बच 
गये । यह वहां को लंबी रात हुईं। यदि १६५ दिन का वर्ष माना जाय तो 
९५ दिन बचे । इसी से यह क्रतु सो रात ( या रात दिन ).तक चलता 
है। यह लंबो रात वह समय था जब कि इन्द्र की वृत्र, वल आदि 
असुरों से लड़ाई होतो थी। यह केसे हो सकता था कि इन्द्र तो युद्ध में 
व्यस्त हों ओर उनके उपासक हाथ पर हाथ धरे बैठे रहे । उधर इन्द्र 
लड़ते थे, इधर यज्ञ करके लोग उनको सोमपान कराते थे, उनका प्रोत्सा- 
हन करते थे, यशोगान करते थे । 

इस विषय में हमको इतना ही कहना है कि हम पहिले अध्यायों में 
देख चुके हैं कि इन्द्र और वृत्रादि की लड़ाई वो काल से सम्बन्ध 
रखती थी, धुवप्रदेश से नही। अतः यह सत्र वषों के तीन महीनों में 
किया जाता था। विलक ने लाव्यायन श्रौत सूत्र से एक वाक्य उद्धत 
किया है जो रात्रिसत्रों का समय बतलाता है । वह वाक्य यह है :-- 

समाप्ते वा संवत्सरे राजिसत्रेषु राजान॑ कीणीयुः | 

वर्ष ( अर्थात्‌ वार्षिक सन्न ) के समाप्त होने पर रात्रि-सत्रों में राजा (सोम) 
को माल लिया जाय । 

वाषिक सत्र गवामयन दूस महीने पर समाप्त हो सकता था जब कि 
गउओं को सींग ओर खुर निकल आते थे। उसके बाद वर्षो होगी और 
रात्रि सत्र होते रहेंगे। उसी समय सोम मोल लेने का आदेश है। 

ऋग्वेद में इन्द्र को शतक्रतु कहा है। इसका एक अथ तो है सो 
अथात्‌ सैकड़ों शक्तियों वाला अथोत बड़ा बलवान ओर विभूति-सान । 
दूसरा अथ है सो यज्ञों वाला। तिलक का अनुमान है कि चूँकि इन्द्र के 
लिये शतरात्र यज्ञ होता था इसलिये वह!शतक्रतु कहलाते हैं। यह अनु- 
मान ठीक प्रतीत होता है। पुराणों में कहा गया है कि जो सी अश्वमेध 
यज्ञ करता है वह इन्द्र पद पाता है। अश्वमेघ भी सोम सत्रों में से ही है 
पर उसकी अवधि घोड़े की यात्रा के ऊपर निभर करने के कारण अ- 
निमश्।ित है। सम्भवतः यह पौराणिक विश्वास बेदिक काल की इस प्रथा 


(,१७१ ) 


की स्मृति है कि इन्द्र के लिये यज्ञ करने वाले सौ रातों तक सत्र किया 
करते थे । अबेस्ता मे वेरेथन्न को मेषहे सतोकरहे-सत (शत-सौ) 
शक्तियों वाला मेष (मेढ़ा) कहा है। ऋक्‌ ८--२,४० मे कद्दा गया है 
फि मेध्यातिथि की सहायता के लिये इन्द्र मेष बने थे । 

तिलक का अनुमान है कि सतोकरहे का अर्थ सौ शक्तियों वाला 
नहीं वरन्‌ सौ क्रतुओं ( यज्ञो ) वाला है । यह सौ दिन रात जब कि 
यज्ञ होता रहता था इन्द्र के लिये गहरी लड़ाई के दिन थे। लड़ाई का 
कुछ अनुमान इस मंत्र से होता है :-- 


अध्वर्यवो यः शत शम्बरस्य पुरो विभेदाश्मनेव पूर्वी: | 
ये। वचिनः शतमिन्द्र! सहख्रमपावपद्धरता सेममस्म ॥ 
( ऋक्‌ २-१७, ६ ) 
हे अव्यु ओ, जिस इन्द्र ने शम्बर के सो पुराने पुरो के वज्ज से तोड़ 
डाला, जिसने वर्ची के सौ-हज़ार, बहुत से, लड़के मार डाले, उसके सेम 
पिलाओ | 
शंबर का अर्थ है जल को ढकने वाला । यही शब्द जादू ठोना 
करने वालों की बोली में सामरी हो गया । यह शंवर आदि असुर क्‍या 
करते थे यह इसी मंत्र के चार मंत्र आगे बतलाया गया है। उसमें 
( ऋक्‌ २--१४,२ ) मे अध्वर्यओ से कहा गया है कि वह उस इन्द्र को 
सोम पिलाें *यो अपो बब्रिवांस वत्र जधानाशन्येव वृक्तम्‌ ? जिसने 
पानी को ढंकने वाले बृत्र को उस प्रकार मारा जिस प्रकार विजली डूपे 
को मार डालती है। यह शब्द इस बात को स्पष्ट कर देते हैं कि जिन 
सौ दिलों तक रात्रि सत्र होता रहता था उनमे इन्द्र उत्तरी ध्रुअप्रदेश की 
सौ दिनों की लंबी रात के अंधेरे से नही वरन्‌ वषों के काले बादलों से 
ओर उनके घिर आने से उत्पन्न अंधेरे से लड़ते रहते थे । पुरों को तोड़ने 
के कारण ही इन्द्र के पुरभिद्‌ और पुरंदर नाम पड़े । 
किसी समय सभी आय्यों में वर्ष की गणना दस महीने की 
होती थी, जो कि * भ्रव प्रदेश के दस महीने के ढंबे दिन के कारण ही 
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हो सकता था, इसके प्रमाण में तिलक यह बात पेश करते हैं कि रोमन 
वर्ष के पिछले चार महीनों के नाम सेप्टेम्बर ( सप्तम मास ), आक्टोबर 
( अष्टम सास ), नावेम्बर ( नवस सास ) और डेसेम्बर ( दशम सास ) 
हैं। यदि मान भी लिया जाय कि रोमन लोग आय्य थे तो. भी यह बात 
समझ में नहीं आती कि ध्वप्रदेश में दस ही महीने का वर्ष क्यों हो। 
यदि वह लोग अपने लंबे दिन का ठीक ठीक विभाग करके उसके दस 
महीनों में बॉट सकते थे तो रात को इसी प्रकार दो महीनों में बाँटने में 
कौन सी बाधा थी ? यह तो था ही नहीं कि रात लगते ही बह धोर 
मूछो में पड़ जाते थे और फिर नये दिन के उदय होने पर ही जागते 
थे। जब वह इस आपेरे में जागते रह कर रात्रिसत्र करते थे, ओर इस 
लंबी रात को दिनो में बाँटने की क्षमता रखते थे, तो फिर महीनों में 
क्यो नहीं बाँट पाते थे और वष की गणना में इन दो महीनों को क्‍यों 
नहीं जोड़ते थे ? कहा जाता है. कि न्यूमाने रोमन पश्चाज्ञ का सुधार 
किया। इसके विषय में दो जनश्रुतियां हैं। प्छूटाकने न्यूस़ के जीवन- 
'चरित में लिखा है कि कुछ लोग कहते हैं कि उसने बे में, जो उसके समय 
तक दस महीने का होता था, दो महीने जोड़े, दूसरों का कहना है कि 
उसने दो पिछले महीनों को वर्ष के आरंभ में कर दिया । तिलक पहिल्ी 
कथा को ठीक मानते हैं। हमारी समर में दूसरी ठीक है। न्यूमा के 
पहिले वे मार्च से आरम्भ होता होगा। तब सेप्टेम्बर आदि चार 
महीने सचमुच सातवें, आठवें, न्वें और दसवें मास रहे होगे। इनके 
बाद जनवरी और फरवरी आते होगे। न्‍्यूमा ने वर्ष को जनवरी से 
आरम्भ किया। इससे सेप्टेम्बर आदि के नाम तो वही पुराने रह गये 
पर इनके स्थान नवें, दूसवें, ग्यारहवें ओर बारहने हो गये । 


सत्रहवां अध्याय 
घैदिक आख्यान 


(कक ) अवरुद्ध गलत 


बेदों मे सैकड़ों कथाएं भरी पड़ी हैं। इनमें से कई तो परिवर्धित 
आर परिवर्तित रूप में पुराणों में भी आगयी हैं और गॉंब गाँव मे फेल 
गयी हैं, कुछ का ऐसा प्रचार नहीं हो सका | इन आख्यानों की व्याख्या 
कई प्रकार से हो सकती है और हुईं है। इन पद्धतियों को आध्यात्मिक, 
आधिदेविक और आधिभौतिक कह सकते हैं। आध्यात्मिक व्याख्याता 
ऐसा मानता है कि वेद मनुष्य को मोक्षमागं बतलाने के लिये प्रकट हुए 
हैं । कहीं कहीं तो मोक्ष का उपदेश स्पष्ट रूप से दिया जाता है, कहीं कहीं 
किसी कथा का रूपक बाँधा गया है । अध्यात्मवादियों के अनुसार बहुत 
से मंत्रों में सत्य, धर्म्म आदि की महिमा गायी गयी है और अधम्मे, 
असत्य आदि की निन्‍्दा की गयो है। आधिदेविक व्याख्याकार ऐसा 
मानता है कि देव देत्यादि की सत्ता वस्तुतः थी ओर है । सूक्ष्म देहधारी 
होने के कारण हमको सामान्यतः इनका साक्षातकार नहीं होता । यों भी 
कह सकते हैं कि जो महाशक्ति--उसकों ईश्वर कहिये या किसी और 
नाम से पुकारिये--इस जगव्‌ का परिचालन कर रही है वह अनेक 
रूपो मे अभिव्यक्त हो रही है। वही वायु नाम से हवा बहाती है, वेद 
अप्नि नाम से जजाती है, वही त्रह्मा नाम से सुजन करती है, वही सूये 
नाम से प्रकाश देती है, इत्यादि । प्रत्येक वेद मंत्र किसी अवसर विशेष 
पर किसी र्छषि के द्वारा प्रकट हुआ है. और उसका समुचित ढंग से 
उपयोग करने से तत्तत देवी शक्ति जागतो है. और काम देती है । कोई 
देव विशेष पुरुष वर्ग में हो या स््री वर्ग में, उसको उन मंत्रों का, जिनके 
द्वारा उसकी शक्ति उद्बुद्ध की जाती है, देवता कहते हैं। हिन्दी में 
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देवता का प्रयोग पूँलिंग मे भी हो जाता है पर वह वस्तुतः ख्रीलिग शब्द 
है और शक्ति के अथ में ही प्रयुक्त होता है। शक्तिधारियों को लिंग-प्रेद 
से देव या देवी कहना चाहिये । इन्द्र, अभि, वरुण देव हैं, उषा देवी हैं 
परन्तु जिन मंत्रों का अभि या इन्द्र या उषा से सम्बन्ध है उनके साथ 
यह कहा जायगा कि इस मंत्र की देवता उषा हैं, इसकी देवता अभ्र हैं, 
इसकी देवता इन्द्र हैं क्‍योंकि इन मंत्रों मे उन शक्तियों का आह्यान होता 
है जिनको इन्द्रादि में पुजीभूत मानते हैं या इन नामो से पुकारते हैं । 

आधिभौतिकवादी भी दो प्रकार के होते हैं। कुछ तो ऐतिहासिक 
कहलाते है। ऐतिहासिकों का मत है कि जिन लोगों को देव दैत्य आदि 
कहा गया है वह सचमुच भले या बुरे मनुष्य थे। उनके पराक्रम की 
स्मृति लोकबुद्धि पर अपनी गहिरी लीक छोड़ गयी ओर सैकड़ों हज़ारों 
वर्षों के हेरफेर में वह देव-रैत्य कहलाने लगे। देवों के वास्तविक था 
काल्पनिक गुणों पर मुग्धघ होकर लोग उनकी पूजा तक करने लगे। 
अधिभूतवादियों में दूसरी शेल्री यास्क और दूसरे नेरुक्तों की है। यह 
लोग अत्येक मंत्र को किसी प्राकृतिक दृग्विषय का वर्णन मानते हैं। 
प्राचीन नेरुक्त इन मंत्रों में या तो अऔँधेरे और उजाले की लड़ाई, सबेरे 
के समय आँधेरे को टालक्रर उषा का निकलना, सूर्य का उदय होना, 
आकाश में घूमना, पाते हैं या बादलों का घिरना, सूखा पड़ना, बिजली 
चमकना, मेध गन, वर्षो, नदियों में बाद आना, देखते हैं। कुछ 
पाश्चात्य विद्वानों को यहाँ बसन्‍त और जाड़े के संघ की ध्वनि मिलती 
है। तिलक ने इन्हीं मंत्रों में भुव-प्रदेश के दृम्विषयों के वर्णन की 
छाया पायी है । 

इन शेलियों में कौन सी शेली ठीक है यह नहीं कद्दा जा सकता। 
इस प्रश्न का उत्तर प्रत्येक मनुष्य अपनी बुद्धि के अनुसार देगा। जो 
श्रद्धालु मनुष्य शुद्ध अध्यात्म या अधिदेववादी है वह जहाँ तक व्याख्या 
कर सकेगा करेगा, जहोँ बुद्धि काम न करेगी वहाँ यह मान लेगा कि 
यह विषय गम्भीर है, सामान्य बुद्धि इसका ग्रहण नहीं कर सकती, 
जिसकी बुद्धि यज्ञ यामादि कम्मोनुष्ठान और योगाभ्यास द्वारा परिष्कृत 
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होगी वह सममझ सकेगा। ऐतिहासिक का भी मार्ग कुछ हद तक सरल 
है | परन्तु जो मनष्य नेरुक्त शेल्नी पर चलना चाहता है या इस शैली को 
ओर शेलियों के साथ मिलाना ठोक समझता है उसका मार्ग कठिन है। 
वह किसी मंत्र, को यह कह कर नहीं छोड़ना चाहेगा कि इसका विषय 
अदृश्य है या केवल योगी के समभने योग्य है । 

एक ही मूछ का कई प्रकार अर्थ केसे हो सकता है उसका एक 
छोटा सा उदाहरण पयाप्त है। इन्द्र ने बृत्र को सारकर गडओ को 
छुड़ाया, यह कथा बार बार आती है। बृत्र का अर्थ है ढकने वाला। 
द्शेनों के अनुसार अवियद्या या अज्ञान ने अन्तःकरण को ढक लिया है, 
यही जीवात्सा के बन्धन का कारण है। गो शब्द दाशेनिक परिभाषा भे 
इन्द्रियो के लिये भी आता है ओर वाणी का भी नाम है। अतः इस 
वाक्य के कम से कम इतने अर्थ तो हो ही सकते हैं :-- 

(१) ज्ञान ने अज्ञान को दूर कर दिया और इन्द्रियो को जो इस 
अविद्या के करण क्रेद थीं अ्रथात्‌ विषयाभिमुख जाने के लिये विवश 
थी मुक्त कर दिया या रबस्थ कर दिया। अब वह इन्द्र अथोत्‌ ज्ञान को 
प्रेरणा के अनुसार चलने लगीं। प्रकाश की किरण के अथ में गो को 
लेकर कह सऊते हैं. कि ज्ञान ने अविद्या का नाश कर दिया और प्रकाश 
की किरणों मुक्त हो गयी अथात्‌ आत्मा अपनी स्वयंज्योति, अपने स्वरूप 
में स्थित हो गया । यहाँ ब्रह्मज्ञान द्वारा मोक्षसिद्धि का उपदेश है । 

(२) धम्म ने अधम्म को जीता और वाणी को मुक्त किया। 
जब तक समष्टि में, समाज में, अधम्म रहता है तब तक वाणी का 
दुरुपयोग होता है । वह पारमाथिक विषयो की सेवा में प्रयुक्त न होकर 
भौतिक विषयों के पीछे चलती है । अब वह फिर सदुपयोग में लगी। 
अथवा जब व्यक्ति ने धम्मे से अधम्म को, सत्य से असत्य को 
जीता तो उसफी वाणी मुक्त हुईं, उसको क्रियाफलाश्रयित्व प्राप्त हुआ | 
जो उसके मुँह से निकला वह हुआ। योग दशन कहता है कि सत्य के 
अभ्यास की चरम सीमा मे ऐसा ही होता है। यहां धम्म या सत्य का 
माहात्य दिखला कर उसके लिये प्रेरणा की गयी है । 


( १७६ ) 


(३ ) इन्द्रनामक देव ने बृत्र नामक दैत्य को मारा अथोत्‌ उन 
दिव्य, लोऋदितकर, शक्तियो ने जिनका सामूहिक नाम इन्द्र है उन 
लोक संतापकारी शक्तियों को, उत्त उपद्रवों को, शमन किया जिनका 
सामूहिक नाम बृत्र है और उन शक्तियों को, जो धनधाल्य की वृद्धि 
करने के कारण गउ कहलाती है, मुक्त कर दिया | 

(४ ) इन्द्र नामक महाशक्तिमान पुण्यात्मा नरेश ने वृत्र नामक 
बलवान और दुष्ट राजा को मार डाला ओर उन गउओं को, जिन्हे वह 
छूट ले गया था, छुड़ा लिया । 

(५ ) प्रकाश ने अन्धकार पर विजय पायी, रात गयी दिन आया 
ओर सूथ्य की किरणों देख पड़ने लगीं । 

(६ ) बादल फटे और जल धारा फूट पड़ो या सूथ्य की किरणों 
जो छिप गई थीं किर देख पड़ी । 

(७ ) ध्रुव प्रदेश को लंबी रात समाप्त हुई और उषा का उदय 
हुआ | इनमें से कई अथ एक में मिलाये भो जा सकते हैं । यह सम्भव 
है कि (४) ऐतिहासिक घटना सत्य हो और किसी वाघ्तविक 
मानव इन्द्र ने किसी वास्तविक सानव बृतन्न कों सारा हो। उसी को 
लेकर एक ओर तो (५), (६), (७ ) में से किसी एक हृग्विषय का 
(या युगपत्‌ सब का) वर्णन किया गया हो ओर दूसरी ओर उसी रूपक 
में (१), (२) ओर ( ३ ) के आध्यात्मिक या आधिभोतिक तथ्यों को 
भी कह दिया हो । 

यद्यपि कौन सा अथे लिया जाय यह अपनी अपनी श्रद्धा ओर 
रुचि पर निभर करता है फिर भी साधारणतः यह देखने का 

प्रयत्न किया जाता है कि मंत्रों की कहां तक निरुक्ति हों सकती है। 
सम्भव है कि यह शेली वस्तुस्थिति से विपरीत हो। एक मत तो 
यह है ही कि वेद उन अरथों का हो प्रतिपादन करते हैं जिनको मलुष्य 
अपनी बुद्धि से लही निकाज् सकता। अमुक यज्ञ करने से अमुक 
फलकी प्राप्ति होगी यह बात सतुष्य किसो अन्वेषण से नहीं पा 
सकता । यज्ञ करने पर फल होता है या नहीं इसको जाँच 


६ ७७ ) 


की जा सकती है परन्तु यज्ञ किसी ज्ञात प्रकार से नहीं 
निकाला जा सकता । इसी लिये मीमांसा दशन में जैमिनि कहते 
चोदना लक्षणोउथोवम्मः | तद्बवनादाम्रायस्थ प्रामाण्यम---धम्स का 
लक्षण है चोदना, यह प्रेरणा कि ऐसा करो; बेद का प्रामाण्य इसी बात 
मे है कि बढ ऐसी भेरणा करता है । वेद कहता है कि अमुक यज्ञ करो | 
इस लिये उस यज्ञ का करना धम्म है । उस यज्ञ के करने से जो लाभ 
बेद बतलाता है वह लाभ सचमुच होता है , इस लिये वेद प्रामाणिक है । 
यह तके अफास्य है | थदि सचमुच वेद्विहित यज्ञों से निर्दिष्ट फलों 
की प्राप्ति होती है तो #िए और कुछ कहने सुनने की जगह नहीं रह 
जाती । जिस मनुष्य का ऐसा विश्वास या अबुभत्र है उसके लिये वेद्‌- 
मंत्रो को प्राइतिक दग्विषयों का वर्णन करने बाली कविताओं का संग्रह 
बताना वेद का अपमान करना है। सूय्योदय हुआ, प्रभाव हुईं; रात 
हुईं, अंधेरा हुआ, सूखा पड़ा, पानी बरसा, सर्दी पड़ी यह बातें मनुष्य 
आप जान लेता है, इनको बताने के लिये ईश्वर को कष्ट करने की 
आवश्यकता नहीं है । यदि कुछ पुराने कवियो ने इन बातो का खझुन्द्र 
वर्णन किया है तो उनकी कविता पढ़ी जा सकती है, उसका रसास्वाद 
किया जा सकता है, उप्तकी पूजा नही को जा सकती । 

यह बात ठीक है परन्तु उब लोगो में भी जो वेद को परम श्रद्धा की 
दृष्टि से देखते हैं और उसको श्रुति और अपौरुषेय मानते हैं, नेरक्त 
शैलो चली आ रही है। निरुक्त की गणना वेद के छः अंगों में है। 
यास्क ने बहुत से देवादिवाची शब्दों के प्राकृतिक अथे किये हैं और 
परम आस्तिक सायण ने भो इस पद्धति को स्वीकार किया है। 
पाश्चात्य विद्वानों के सामने, जिनके लिये वेद धम्म का आधार नहीं है, 
व्याख्या का दूसरा माग ही नहीं है । 

तिलक का कहना है कि यह सांग प्रशस्त है परन्तु अब तक इसका 
पूरा पूरा उपयोग नहीं हो सकता। भारतीय नेरुक्त केवल भारत के 
जलवायु, सूथय, द्न-रात, ऋतुक्रम आदि से परिचित थे इस लिये वह 


सब मंत्रों का अर्थ इन्ही बातो पर घटाते थे। पश्चिम बालो का 
आ० २३ 
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भौगोलिक ज्ञान इनसे अधिक जिस्तृत था पर उनऊा ध्यान सध्य एशिया 
या वायब्य यूरोप पर केन्द्रीभूत रहता था। दोनों असफल हुए । अब 
जब कि यह सिद्ध हो गया है;।कि एक ऐेसा समय था जब भ्रुत्र प्रदेश में 
रहना सम्भव था तो मंत्रों के अथ को ठीक ठीक सममने की कंजी 
हमारे हाथ मे आ गयी है॥ कई कथाएं ऐसी हैं जो अन्यथा किसी 
प्रकार सममझ में आ ही नहीं सकती । 

उदाहरण के लिये इन्द्र ओर बृत्र की कथा लीजिये । इन्द्र का बृद्र, 
बल, शुष्ण आदि दैत्यों को सार कर गडओं अथात्‌ जलों या प्रकाश 
की किरणों को मुक्त करना सेऊड़ों मंत्रों का विषय है । पर जिन लोगों 
ने यह अर्थ लगाया है वह कहीं-कही असफल हो जाते है. क्योकि जिस 
बादल-वषों, दिन-रात से वह परिचित थे उस पर संत्र घटते नहीं। 
फिर, प्रत्येक्त मंत्र मे एक ही राग का अलाप सुनते-मुनते जी रब जाता 
है। आखिर आजकल भी यह बातें होती हैं, इन पर कवि लोग रचनायें 
भी करते है पर न तो इन दृश्यों के पीछे कोई पागल हो जाता है, न 
यह कविता का एक सात्र विषय है; ले ऐसी कविता अन्य कविता से 
विलक्षण मान कर पुजती ही है। यदि यह मान लिया जाय कि उन 
दिनो यज्ञ-याग होते थे अतः इन बातों का अधिक सहृत्व था; फिर भी 
कई बातें अंधेरे मे रह ही जाती हैं । 

तिलक कहते हैं कि इन्द्र और बृत्र के युद्ध में इन्द्र की विजय से 
चार परिणाम युगपत्‌ निकलते बतलाये गये हैं: (क) गडओं का उद्धार 
(ख ) जलो का उद्धार (ग) उषा का उदय ओर (घ) सूर्य का 
उदय । उषा के उदय के उपरान्त सूच्य का उदय होना अवश्यम्भावी 
मान लिया जाय, तब भी (क ), ( ख), और (ग ) रह जाते हैं। 
यदि गो शब्द का अथ जल किया जाय तो ( क ) और (ख ) में कोई 
भेद्‌ नहीं रह जाता परन्तु बहुत से स्थलों पर अंधेरे को हुआ कर प्रकाश 
के निकलने का उल्लेख है। अतः यह मानना चाहिये कि इन्द्र के द्वाथो 
जल और प्रकाश दोनों पर से पदों हटा । अब यह सो चने की बात है 
कि इन बातों के साथ उषा छे उदय होने का क्‍्यों- सम्बन्ध हो सकता 
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है। यदि वृत्र अन्धकार और बादल का नाम है तो वह जब भी घिर 
आयेगा प्रकाश को ढक लेगा श्रीर उसके गर्भ में जल होगा । अतः 
उसके फटने पर प्रकाश और जल का उद्धार होना कह सकते है । परन्तु 
ठीक ग्रभात के समय ज्षितिज पर बादल का होना नित्य के अनुभव की 
बाव नहीं है। ऐसा कभी कभी ही होता है, अतः बादल के नाश होने 
पर उषा का उदय होना आकस्सिक सी बात है जो साल में दो चार 
बार ही होती होगी। ऐसी दशा में वेदों में इसका इतना विस्तार से 
ऐसा वर्णन कि जैसे वृत्रवध के बाद उषा का उदय होना अनिवाय्ये रूप 
से होता ही है समझा में नहीं आता । यदि वेद अनिवाय्यता नहीं भी 
दिखलाते तो भी बादलों के हटने और उषा के देख पड़ने का साथ जैसा 
वह दिखिलाते हैं बेंसा सामान्यतः वर्षा में देख नही पड़ता । 

ऋग्वेद के द्वितीय मण्डल के पन्द्रहवें सूछ के छठे मंत्र से 
कहा है :-- 


माद्श्य॑ सिन्‍्वुमरिणान्यहिला । 
उस ( इन्द्र ) ने अपनी शक्ति से सिन्बु को ( नदी को ) उदज्ज ( उत्तर 
को अथवा ऊपर को ) बहने वाली कर दिया | 
यह बात--नदी का उल्टा बहना--वर्षा ऋतु में कहीं देख नहीं पड़ता । 
इन्द्र और वृत्र को लड़ाईे के संबंध में कई जगह पर पर्वत, गिरि, 
अद्ठि शब्द आते हैं, जैसे :-- 
मिनदुलग्रड़िरो मि्ग॑णाने।! वि पर्वतस्यदहितान्यैरत । 
रिशग्रोधांसि कत्रिमाणयेगां सोमस्यथ ता मद हग्द्रश्चफ्रार ॥ 
( ऋक्‌ २-१५,८ ) 
अगिरो से स्तूयमान होके हुए, इन्द ने वल (नामक अमुर) के! मारा तथा 
पर्बत के (शिलाओ से) दृढ किये हुए द्वारों को खोला। इन (प्रबंतो) के 
कृत्रिम क्रिया द्वारा ) बन्द किये गये ) द्वारो को खोला | 
नैरुक्त इन पबतादि शब्दों का अथ बादल करते हैं क्योंकि यही 
५ ० पे कक 2०. हक 
अथ उनके वर्षा वाले सिद्धान्त से मिलता है पर यह विचारणीय है. कि 


( १८० ) 


वेदों ने मेघ और अभश्न जैसे प्रचलित शब्दों का प्रयोग क्‍यों नहीं किया । 
फिर, आठवें मंडल के १२वें सूक्त का २६ वां मंत्र कहता है :-- 
हन्वत्रमचीषम औओर्णवाममहीशुकम | हिमेनाविध्यदर्षदम ॥॥ 
दीप्तिमान इन्द्र ने वत्र को, ओणंवाभ को ओर अहीशुब् को मारा। 
( उन्होंने ) अबंद को हिम से विद्ध किया । 
नेरुक्त इस मंत्र में अबुद, का अर्थ बादल और हिम का अर्थ जल 
कर देते हैं । पर हिम का अथ तो बफ है । यह ठीक है कि बफ जल से 
ही बनती है पर सीधा अथथ छोड़ कर इतनी दूर जाना अनुचित 
है। अबुद चाहे कोई असुर हो चाहे कुछ और पर वह बफ से छेदा 
गया। बसात में बफे नहीं पड़ती अतः बादल का बफे से छेदा जाना 
नहीं कहा जा सकता | 
बृत्र के जिन सौ पुरों को भेदने के कारण इन्द्र का पुरन्द्र नाम 
पड़ा उनको शारद कहा गया है। इसका समाधान यों किया जाता 
है कि किसी समय वषों और शरत्‌ एक में गिने जाते थे परन्तु 
दृशम मण्डल के ६२वें सूक्त के ररे मन्त्र में कहा गया है कि वल 
परिवत्परे--वर्ष के अन्त में मारा गया। यदि वषों और शरत्‌ को 
एक माना जाय तो यह भी मानना पड़ेगा कि उन दिनों वर्ष का 
अन्त वषो-शरत्‌ में होता था पर इसका कोई दूसरा अमाण नहीं 
मिलता | यह सानना कठिन है कि जहाँ जहाँ शरत्‌ का नाम आये 
वहाँ वहों वर्षों का अर्थ किया जाय। वषों का सीधे नाम न लेने का 
कोई कारण समम में नहीं आता । एक मन्त्र तो वह तिथि तक बत- 
लावा है जब इन्द्र ने एक अझुर को मारा | वहाँ शरत्‌ का ही उल्लेख 
है, यथा : 


यः शंबरं पर्वतेषु ज्षियन्त चलारिश्यां श़रबन्विन्दत्‌ । 
शोजायमानं यो अ्रहि जधान दानूं शयान स जनात्त इन्द्र; ॥| 


जिसने पवत में छिपे हुए शंबर को चालीसववें शरत्‌ में ढढ निकाला 
जिसने ( उस ) बलवान दानव अहि को मारा, हे लोगो वह इन्द्र है। 


अब जीवेम शरद; शतम-हम सौ शरत्‌ जियें-ऐसे प्रयोग में 
शरत्‌ का अर्थ व होता है। उसी प्रकार यदि यहाँ भी शरत्‌ का अथ 
बषे किया जाय ओर नरुक्त पद्धति के अनुसार पर्वत का अथ बाइल 
किया जाय तो मंत्र की पहिली पंक्ति का अथ होगा कि शंबर बादल मे 
चालीस वर्ष तक छिपा रहा । सायण ने यही अर्थ लिया है। वह 
कहते हैं कि शंबर इन्द्रायया-इन्द्र के डर से- छिपा रहा, परन्तु 
चालीस वर्ष तक फिसी के बादलो में छिपने का अथ क्‍या होगा ? ऐसा 
तो कोई भो बादल नही होता जो इतने दिनों तक लगातार चला जाय, 
फिर शंबर छिपा कहों और कैसे ? यहाँ तो प्रचलित नेरुक्त शेली काम 


नहीं करती । 

तिलक कहते है कि शेली निर्दोष है पर इसके साथ ही अपूर्ण है । 
अपूर्णता का कारण यह है कि हमारे विद्वानों और उनके यूरोपियन 
अनुयायियो को इस बात का पता न था कि कप्ती आय लोग ध्रुवप्रदेश 
मे बसते थे और वहाँ के ग्राकृतिक दृश्यों को देख चुके थे । यदि यह 
बात सामने रख ली जाय तो वह सब अंश जो यों समझ में नहीं आते 
स्पष्ट हो जाय । 

भ्रुवग्रदेश का अधेरा एक दो दिन का नही, कई महीनों का होता 
था । उस अन्धकार रूपी वृत्र के मारे जाने पर उषा का, सूथ्य का तथा 
प्रकाश का छुटकारा पाकर निकलना आकृतिक बात है। यह दृश्य आज 
भी देखा जा सकता है। उषा का उदय होता आकस्मिक नहीं, ऑधेरे, 
अथात्‌ लम्बी भ्रवनिशा, के अन्त होने पर अवश्यम्मावी है। अबद का 
हिम से सारा जाना भी समझ में आता है। वहाँ सर्दी में अथोत्‌ लंबी 
रात में तुषारपात होता ही है। शंतब्र का चत्वारिश्याम्‌ शरदि पहाड़ में 
मिलना भी सुतोध हो जाता है । इन्द्र को शबर शरतऋतु के चालीसवें 
दिन मिला । ऋतु वर्ष में छः होते हैं और शरत्‌ चौथा ऋतु है। वर्ष उन 
दिनों आज कल की ही भाँति वसनन्‍्त ऋतु से आरम्भ होता था। शरत्‌ 
के चालीसवें दिन का अथे हुआ वसन्त, ग्रीष्म, वषों के बीत जाने के 
चालीस दिन बाद | एक महीना तीस दिन का होता है, अतः शंबर वर्ष 


( शै८र ) 


के आरम्भ से २२० वें दिन--9 महीना १० दिन पर- मिला। इसका 
तात्पय्य यह हुआ कि ये आरम्म होने के ७ महीने और १० दिन बाद 
इन्द्र का शंबर से युद्ध आरम्भ हुआ अथोत्‌ ७ महीना १० दिन बाद 
अंधेरा छा गया, दिन का अन्त हुआ, रात का आरम्भ हुआ। यह सात 
महीने १० दिन का लंबा दिन भुवप्रदेश में ही हो सकता है। 

अब रही जलो के मुक्त होने, उनके पवतों मे से निकलने और 
ऊपर की ओर बहने की बात | तिलक कहते हैं कि यहाँ पर सभी पुराने 
ओर रये टीकाकारो ने भूल की है। यह ठीक है कि कही कहीं भौतिक 
जल ओर वषों का भी उल्लेख है परन्तु अधिकांश स्थलों में बेद ने दूसरी 
ही वस्तु को लक्ष्य कर शो जैसे शब्दों का प्रयोग किया है। प्राचीन 
आययों का--न केवल वैदिक आरयों का वरन्‌ पारसियो का भी--यह 
मत था कि प्रथ्वी के ऊपर और नीचे, दाहिने और बाय, उसको चारों 
ओर से घेरे हुए सूक्ष्म जलकशों का एक मण्डल है। यह जल वाष्प 
रूप में है। यह निरन्तर गतिशील है ओर प्रथ्वी के चारों ओर घूमता 
रहता है। चन्द्र, सृथ्य, तारे इसी की गति से चलते हैं। वृत्र शंबर 
आदि असुर पृथ्वी के नीचे के प्रदेश मे रहते थे । बह इस जल को रोक 
लेते थे । यह क्रैद हो जाता था। इसकी गति के अवरोध से सूथ्य की 
भी गति रुक जातो थी । सूथ्य जब डूबता था तो महीनों उदय नहीं हो 
पाता था। इन्द्र जब वृत्र को मारते थे तो जल अपनी गति फिर पाता 
था । वह ऊपर को उठता था। उसके साथ ही उषा और सूथ्य भी उठते 
थे, अथात्‌ जल ओर प्रकाश का उद्धार साथ साथ ही होता था । ऐसा 
माना जाता था कि चितिज पर पहाड़ हैं, उन्हीं में के छिद्रों और खोहों 
के मार्ग से सूथ्यादि निकलते थे । वृत्र सैन्य उन मार्गों को बन्द कर देती 
थी । इन्द्र उनको फिर से खोलते थे | आजकल भी लोग ऐसा मानते हैं. 
कि सूय्य उदयाचल पहाड़ से उदय होता है ओर अस्ताचल पहाड़ पर 
डूबता है। 

इस मत के प्रमाण अवेस्ता मे तो पदे पदे मिलते ही हैं, बेदों में भी 
इसकी ओर पयोप्त संकेत है; 


( १८३ ) 


या यापो दिय्या उत वा छन्ति खनित्रिया उत वा या; स्वयञ्ञा; | 
समुद्रार्था वा; शुत्यः प्रावकास्‍स्ता आपो देवीरिह मासयन्चु ॥ 
(्‌ ऋचू्‌ ७--४५९, श्‌ ) 


जो दिव्य जल हैं या जो बहते है या जो खोदने से निकलते हैं या जो 
स्वय प्रक्रठ होते है या समुद्र की ओर जाते हैं, यह सब प्रकाशमान पवित्र 
करने वाले जल गेरी रक्षा करे | 


यहां दिव्य/ आपः, विव्यजल, अन्य सब अकार के जलों से मिन्न 
बतलाया गया है। यह दिव्य जल अन्तरिक्ष में सथ्चार करता था। 
यह दिव्य जल ही जगत्‌ का उपादान कारण है, इसी से क्रमात्‌ जगत 
बना है। दशम सण्डल के १२५ वे ( नासदीय ) सूक्त का १ रा संत्र 
कहता है. तम आसीचमसा यूहुमगे5 प्रकेतं सजिल सर्वमाएदमू-- आदि में 
तम से घिरा हुआ वम्म था; वह अप्रकेत--अग्नज्ञायमान था--और 
सलिल ( जल ) था । इसी प्रकार इसी मण्डल के ८२ वें सूक्त के ५वें 
ओर ६ वें मंत्र मे कद्दा गया है कि गर्भ अवस देश आपः---पहिले जल 
(था उस ) ने गभ धारण किया। शतप्थ ब्राक्षण (११-९१, 
६, १) कहता हैः आपो ह वाउत्दमग्रे सलिलगेपास---आदि में यह 
(जगत ) आपः (जजञ्न ) सल्रित्र ( जल ) ही था। यह दिव्य जल 
पृथिवी के चारों ओर घूमता रहता था ऐसा स्पष्ठ लिखा तो नहीं 
मिलता पर दो लोकों का तथा प्थिवी के ऊपर ओर नीचे का जिक्र आता 
है। सातवें मरडल के ८० वें सूक्त का १ ला मंत्र कहता है कि 
विजर्तवन्ती रजसी समस्ते ग्राविष्छएव्ती भ्ुवत्तानि विश्वा---एक जगह 
मिलने वाले दोनों रजसों (लोको) को (उषा) खोलती ओर अखिल जगत्‌ 
को प्रकट करती है । ७ वें मंडल के १०४ वें सूक के ११ वें मंत्र में शन्नु 
क्रों शाप दिया गया है कि वह तिम्रः १थिवीरधो भरतु--तीनो 
पृथिवियों ( लोकों ) से नीचे जाय और १ ले मंडल के ३४ वे सूक्त के 
८ वें मंत्र मे अश्विनों को तिल्न: परथ्िवीरुपरि प्रवा--तीनों प्रृथिवियो 
( लोकों ) के ऊपर चलने वाले कहा गया है | सूथ्य के लिये कट्दा गया 


( (९८४ ) 


है कि ग्रा देवो याठु सविता परावत। ( ऋक १--३०५, ३ )--सबिता 
परावत्‌ ( दूर देश ) से आता है ओर इसके पहिले के मंत्र भे सविता को 
था कष्णेन रजता वर्तमान +--ऋृष्ण  ( अंधेरे ) रजस (लोक) से 
आवतेमान ( बारबार आने वाला ) कहा गया है। इन दोतों मंत्रों को 
मिलाने से यह बात निकलती है कि यह अंधेरा लोक हो परावत ( दूर) 
है, ऊपर का आकाश नही । इसकी पुष्टि इस बात से भी होती है #ि 
एक जगह ( ऋक ८-८; १४ में ) परावत्‌ को अंबर (आकाश) से मिन्न 
बतलाया है। इन सब बातों को एक साथ सिलाने से यह बात स्पष्ट हो 
जाती है कि इन्द्र और बृत्र की लड़ाई न तो प्रतिदित की उँजाले अंधेरे 
की लड़ाई है, न बषोकाक्त की, वरन्‌ उसका क्षेत्र अन्तरित्ष का वह भाग 
है जो प्रथिवी के नोचे है, या यों कहिये कि ज्षितिज के नीचे है। जब 
तक इस अन्तरिक्ष में दिव्य आप, दिव्य जल, या पुरीष ( भाप ) निबाध 
चलता रहता है तब तक सूयय की भी गति ठीक रहती है परन्तु अवकाश 
पाकर वृत्र, शंबर आदि असुर इसके प्रवाह को रोक देते छें। फिर वो 
सूथ्य भो थम जाता है । कई महीने के युद्ध के बाद असुर मारा जाता 
है, जल उन्मुक्त होता है, सूझ्ये का भी छुटकारा होता है। यह प्रथिवी 
के नीचे का प्रदेश वरुण ओर यम का भी लोक था। यह जो कहा 
गया है कि वृत्र को सार कर इन्द्र ने नदियों को बहाया, सातों सिन्धुओं 
के बहाव को मुक्त कर दिया, ओषधियो को उगाया, यह बात भी इसी 
के साथ घटती है । नदियों से तात्वय भौतिक नदियों से नहीं वरव 
दिव्य जल की घाराओ से है; सप्त सिन्धुओं से तात्पय्ये सिन्धु सरस्वती 
आदि से नहीं सूयय की सात रश्मियों से है । शरत्‌ से आरम्भ दोकर 
जब शिशिए के अन्त में यह युद्ध समाप्त होता था और नये वर्ष तथा 
वसन्तु ऋतु के आरम्भ सें फिर सूखर्य के उदय होने का उपक्रम होता 
था तो नये पोधे भी निऋजते ही होंगे। यह कहने को आवश्यकता नहीं 
है कि यह सारी बातें प्रव प्रदेश में ही संभव थी। 

संक्षेप मे तिल्नक के फथन का यह निचोड़ है और यदि अन्य प्रकार 
से आरययो' का भुव प्रदेश में रहना सिद्ध द्ोता हो, या उसका हृद 


( ४८५ ) 


अनुमान होता हो, तो इस तक से उसकी पुष्टि होती है। पर हम पिछले 
अध्यायों में देख चुके है कि भुवनिवास के मत के लिये कोई दृढ़ 
आधार नहीं मिलता । मुझकों दुःख है कि जलों के उद्धार के संबंध 
में जो कुछ उन्होंने कहा है उससे मेरा परितोष नहीं होता । 

तिलक का यह कहना ठीक है कि जिन लोगो ने उनके पहिले 
मैरुक्त शेली से काम लिया उनकों इस बात का पता नहीं था कि कभी 
ध्रुव प्रदेश भी मनुष्य के बसने योग्य था, अतः उन्होंने वेदमंत्रों की' 
व्याख्या करते समय वहां के दृग्विपयों को ध्याव मे नहीं रक्खा। इसके 
साथ ही यह भी मानना होगा कि तिलक ने प्राचीन सप्तसिन्धव देश 
की भौगोलिक स्थिति को ध्यान मे नहीं रक््ख७। उन्होंने यह खियाल 
नहीं किया कि आज से दस हजार बष से पहिले इसके तीन ओर समुद्र 
था। फलतः उन दिलों यहां दूसरे ढंग की ही वर्षा होती थी । 
जब गर्मी में इन समुद्रो का जल तपता था तो इतनी भाष बनती 
थी कि तीन भहीने तक घनघोर वर्षों होती थी। कभी कभी सूथ्ये 
देख पड़ जाता होगा परन्तु आकाश प्रायः मेघाच्छन्न रहता था। 
इसी लिये कहा गया है कि वृत्र के सी पुर या गढ़ थे जिनको तोड़ कर 
इन्द्र पुरन्दर या पुरभिद्‌ कहलाये । इसीलिये लगातार सौ दिन तक 
रात्रिसत्र होता था, जिसने इन्द्र को शतक्रतु की उपाधि दिलिवायी । 
मंत्र उसी घोर आअँधेरे को सामने देखते हुए इन्द्र ओर बृत्र के युद्ध का 
वर्णन करते हैं । यह युद्ध वषों में आरम्भ होता था और शरव्‌ तक 
जाता था। वो के दो महीने और शरत्‌ के चालीस दिन मिलाकर 
६० +४८--१०० दिन हुए। अतः शरत्‌ के चालीसवें दिन तक रात्रि- 
सत्र समाप्त हो जाना चाहिये था और बृत्न का अन्तिम गढ़ या पुर भी 
टूट जाना चाहिये था | इसीलिये यह कहा है कि इन्द्र ने शरत्‌ के 
चालीसवें दिन शंबर को पाया । पहिली पंक्ति शंबर के पाये जाने और 
दूसरी उसके मारे जाने का वर्णन करती है। बीच के समय का कहीं 
ज़िक्र नहीं है। अतः यह मानना चाहिये कि इन्द्र ने शंधर को जब पाया 
तभी मारा ओर शबर के भरते ही युद्ध समाप्त हो गया । तिलक ने जो 


( १८६ ) 


यह माना है. कि शरत्‌ की चालीसवबीं को युद्ध आरम्भ हुआ, इसका 
कोई आधार नहीं है । इसमें एक आपत्ति यह भी हो सकती है कि शंबर 
के सौ गढ़ थे । शरत्‌ के चालोसवें दिन से यदि लड़ाई आरंभ हुई और 
एक एक गढ़ प्रतिदिन टूटा तो लड़ाई में सो दिन लगने व्चाहिये' परन्तु 
इस प्रकार वर्ष समाप्त होने को चालीस दिन बच रहेंगे । 


इन्द्र की विजय के संबंध में कहा गया है कि वह--परिवत्सरे-.. 
वर्ष के अन्त में हुई । तिलक कहते है कि वर्ष बसनन्‍्त ऋतु से आरस्भ होता 
था ओर वृत्र का बध शिशिर के अन्त में हुआ । परन्तु प्रमाण इसके 
विरुद्ध है । तैत्तिरीय संहिता ( ७-५, १, १-२ ) में जहाँ गवामयनप्‌ 
का वर्णन है. वहों कहा है : तस्माचूपरा वार्षिकों मासों पर्ला चरति- 
इसलिये बिना सींग वाली गऊ वर्षा के दोनों महीनों में प्रसन्न होकर 
चलती है. ( या चरती है ) और इसके बाद के अनुवाक्‌ (७-५, २, 
१--२ ) में कहा है: अर्धावा यावतीवा55सामहा एवेमों द्वादशों मात्तौं 
संवत्सर संपाधोत्तिधाम-( उनसे से ) आधी या जितनी ने भी कहा हम 
दोनों बारहवें महीनों ( अथात्‌ अन्तिम महीनो ) में बैठेंगी ओर संबत्सर 
समाप्त करके उठेंगी । यह दो महीने अधिक बैठने वाली तूपरा (बिग 
स्रींग वाली ) गोएं थीं। इन दोनों वाक्यों को मिलाने से यह स्पष्ट 
प्रतीव होता है कि वर्षो के दो महीने संवत्सर के अन्तिम दो महीने थे। 
नया वर्ष शरत्‌ से आरम्भ होता था। इसलिये वर्षो के अन्त के लगभग 
बुत्न के मारे जाने को परिवत्सरे-बर्ष के अन्त में-कहना अनुचित नहीं 
था। अबुंद का हिम से मारा जाना भी इस ऋतु में हो सकता था। हिम 
का अथे बफ भी है और ओस भी । कभी कभी वषों में भी हिमकश-- 
बफ की कंकरियॉ--गिरती हैं और वषो के अन्त तथा शरत्‌ के आरम्भ 
से खूब ओस पढ़ने लगती है। यही समय बृत्ादि के अन्तिम पराजय 
का था। शरत्‌ के चालीसवें दिन अर्थात्‌ कार्तिक लगने के दस दिन बाद 
इन्द्र ने शंबर को सारा अथांत्‌ बषो का पूर्णोन्त हो गया | उस समय 
सूर्य स्वाती या उसके पास के किसी नक्षत्र में रहता होगा । शंबर के सौ 
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गढ़ों या वृत्र के सौ पुरों के टूटने का बार बार वेदों में उल्लेख है । यदि 
वो के प्रथम दिन से एक एक पुर था गढ़ वह नित्य तोड़ते तो शरत्‌ के 
चालीसवें दिन ही अन्तिम गढ़ या पुर टूटता । 

वर्ष शरत्‌ से आरम्म होता था इसका अनुमान इससे भी होता है 
कि नक्षत्रों की गणना अश्विनी से होती है। इसी नक्षत्र में पूर्णिमा के 
दिन शरत्‌ के पहिले महीने में चन्द्रमा रहता है, इसी से इस महीने को 
आश्विन कहते हैं । यदि वर्ष का आरम्भ वसन्‍्त ऋतु अथात्‌ चैत्र मास 
से होता तो सम्मवतः नक्षत्रमाला का आरम्भ चित्रा से माना जाता । 

उपा और सूर्योदय का बारंबार वर्णन और बेदिक ऋषियों का 
इनके उदय होने पर मुग्ध होना देखकर नतो आश्चय्य करने की 
आवश्यकता है न भरुवप्रदेश की लंबी रात की करुपना करने का अव- 
काश है । वेदिक काल की सबसे बड़ी सामूहिक उपासना यज्ञ के रूप में 
होती थी | घेदिक आय्ये के सभी कृत्य, चाहे वह वेयक्तिक हों या राष्ट्र 
गत, यज्ञयाग,के ही चारों ओर केन्‍्द्रीमूत होते थे । कुछ झत्य एक या 
अधिक रातों में होते थे और प्रातःकाल, उषा दशन के पश्चात्‌, समाप्त 
होते थे; कुछ कृत्य उषा दशेन के बाद ही आरम्भ होते थे । कुछ ऋत्य 
महीनों चलते थे | यह या तो किसी प्रात:ःकाल से आरम्म होते थे या 
किसी प्रातःझाल पर आकर समाप्त होते थे । अतः उन लोगों के जीवन 
में उषा का, प्रभात का, एक विशेष स्थान था। उसका अनुमान हम 
लोग, जो उस उपासनाशेली का परित्याग कर बैठे हैं, नहीं कर सकते । 
इसीलिये पाश्चात्य विद्वान भी ऊबकर पूछते हैं, क्या उषा ही सब कुछ 
है, क्‍या सूय्य दी सब कुछ है ? सूय्य का मनुष्य जीवन से जो सम्बन्ध 
है उसका प्रभाव यहॉ तक पड़ता है कि चान्द्रमास के अनुसार अपना 
सारा काम करने वाला सामान्य आमीण भी वो के दिलों में सूथ्य की 
गति को नहीं भुला सकता ओर रोहिणी से लेकर स्वाती नक्षत्र तक 
सूय्य की चाल को याद्‌ रखता है । 

तिलक के मत का खणश्डन करने में दास ने कुछ पाश्चात्य लेखकों 
का अनसरण करके इस बात पर ज़ोर दिया है कि आर्य्यों को प्रथिवो 
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के नीचे के किसी लोक का पता न था । में समभता हूँ. कि ऐसा मानना 
ठीक नहीं है। हाँ जहाँ बह दो रजसों का जिक्र करते हैं. वहाँ दावा- 
प्रथिवी मानना पयांप्त है। इसी प्रकार ऋण रजस से रात्रि मानना ही, 
जैसा कि प्राचीन टीकाकार कहते हैं, ठीक है। दूर की कल्पना अनाब- 
श्यक है। फिर भी, जहाँ वह लोग तीन एथिवियों या लोकों का, ऊपर के 
महरादि लोकों का, ज़िक्र करते है वहाँ वह इन तीन प्रथिवियों के नीचे 
का भी नाम लेते हैं। आजकल भूलोंक के नीचे तल, अतल आदि 
पाताल तक सात लोक माने जाते हैं | इतना विध्तार चाहे वेदों में न 
देख पड़े पर बीजरूप से यह बात उनके ध्यान में रही होगी । जहाँ पर 
मेव्योमन--परम आकाश-की ओर संकेत है, वहाँ अन्ध तमस और 
तृतीय धाम की ओर भी संकेत है। ऐसा मानना कि जहाँ बह पृथिवी के 
नीचे का नाम लेते हैं वहाँ उनका तात्पययय गहिरे गड्ढे से है. हृठमात्र है। 
पर इसके साथ ही यह भी भूल है कि यह सब ऊपर नीचे के लोक 
भौतिक ही थे। वेदों में केवल भौतिक दृश्यों का ही वर्णन है, ऐसा मान 
कर चलने से काम नहीं चलेगा । 


ऐसे कोई लोक हों या न हों पर वह लोग उनकी सत्ता मानते थे । इसी 
प्रकार दिव्य आप;-द्व्य जल--के विषय में भी मानना चाहिये। हो 
सकता है कि यह प्रयोग उसी जल के लिये किया गया हो जो अन्‍्तरिक्ष 
में पुरीष--भाप--के रूप में रहता है ओर फिर नीचे गिरता है। 
जिस मंत्र को हमने उद्धृत किया है उसमे इसका यही तात्पय्य अतीत 
होता है; क्‍योंकि वहां सभी प्रकार के जलों का--नदियों का, कुओं का, 
सोतों का--उल्लेख है. पर भेघत्र्ती जल का नाम नहीं है। अतः 
अनुमान यही होता है कि इस सेघस्थ जल को ही दिव्य जल कहा है। 
इसके साथ ही यह भी है कि कहीं कहीं आप शब्द दूसरे अथ में 
आया है । जहां सृष्टि का प्रकरण है वहाँ आरम्भ' में सब सलिल था, 
जल ने गर्भ धारण किया, आदि कहते समय मेघस्थ जल या पार्थिव 
जल से अभिप्राय नहीं हो सकता। १२९ बें सूक्त के ३ रे मंत्र में जो 


सलिल शब्द आया है उसके विषय में सायण कहते हैं: इृदं हृश्यमान॑ 
सर्व जगत्सलिलं कारणेन सगतं अविभागापत्र॑आ्रासीतू---यह सारा दृश्य 
जगत सलिल अथोत अपने कारण से मित्रा हुआ अथोत्‌ अविभक्त 
था । शंकराचार्य्य ने भी ब्रह्मसूत्र के आपः ( २-३, ५५ ११) सूत्र के 
भाष्य के दिखलाया है कि सृष्टि के प्रकरण में श्रति मे आये हुए आप: 
शब्द का तेज आदि के साथ ब्रह्म में अमेद है। इसका अथ यह 
निकला कि जहां यह कहा गया है कि आप; ने गर्भ धारण किया या 
जगत्‌ के मूल में आपः थे, वहां तात्यय्य अव्याक्ृत बअह्म से है जो 
अप्रतक्‍्ये है, जिसका किन्ही विशेषणों द्वारा वर्णन नहीं किया जा 
सकता । क्रमशः उसमें क्षोभ होकर जगत्‌ का विकास हुआ । यह आप: 
न तो बादलों में से गिरने वाला जल है, न नदी समुद्र में बहता है और 
न कहीं इसके पुरीष या अन्य किसी रूप में अन्‍न्तरिक्ष में प्रथिवी के 
चारों ओर घूमते रहने का उल्लेख मिलता है। यह वर्णन मिल सकता 
भी नहीं क्योंकि जब जगत्‌ का विकास हुआ तो आप: का वह रूप भी 
नहीं रह गया। उसमें विकार उत्पन्न होकर ही तो जगत्‌ बना । तिलक 
का कहना ठीक हो सकता है कि यहूदी या पारसी या कुछ और लोग 
भाष से जगत्‌ की उत्पत्ति मानते हैं और उनके मत में जो भाप जगत्‌ के 
सजन से बच रहा वह अब भी अन्तरित्त में घूम रहा है परन्तु वैदिक 
आय्यों के विचार इसकी अपेक्षा किव््चित्‌ सूक्ष्म थे । 

एक ओर बात है। भाष तो नहीं पर ऐसा लोग आज कल भी 
मानते हैं कि सूक्ष्म प्रवह वायु सूर्य चन्द्र तारों को चलाता है। प्रवह 
का अस्तित्व हो या न हो पर ऐसा कोई नहीं मानता कि उसको कोई 
आछखुरी शक्ति कभी रोक लेती है। समान लिया जाय कि प्रवह को या 
अन्तरिक्षचारी द्विय जल को वृत्र ने रोक लिया। फिर क्‍या होगा ! 
जल तो केंद्र हो ही जाथैगा, सूर्य, चन्द्र, तारागण का चलना भी बन्द 
हो जायगा अथोत्‌ जितने दिनों तक इन्द्र और बृत्र का युद्ध होता रहेगा 
उतने दिनों तक न तो सूथ्य के दर्शन होगे, न चन्द्रमा के, न तारों के । 
पर न तो वेदों ने कहीं चन्द्रमा ओर तारों के स्रों दिनों तक अदृश्य 
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रहने का उल्लेख किया है न आज ध्रुव प्रदेश में प्रत्यक्ष में ऐसा होता 
है । महीनों लंबी रात में चन्द्रमा ज्यों का त्यों घटता बढ़ता रहता है, 
तारे अपनी गति से चलते रहते हैं । फिर वेद मंत्र अन्तरिक्ष के जलों के 
क़रैद होने और क्षितिजवर्ती पतों के मार्गों' के अवरुद्ध होने की बात 
कैसे कहते ? जिस मार्ग से चन्द्र आ सकता था, उसी मार्ग से सूर्य्य 
भी आ सकता था; यदि अन्‍्तरिक्षग्यापी जल तारो के लिये चल रहे 
थे तो सूय्य के लिये भी चल सकते थे | इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि अन्तरिक्षवर्ती जलों की कल्पना निराधार है और यहां ध्रुव प्रदेश 
का कोई चर्चा नहीं है । तिलक जो सिन्धु को उदझ्च करने का प्रमाण 
देते हैं बह भी ठीक नहीं है । वह तो इसका अथ यह करते हैं कि जल 
को ( अर्थात्‌ दिव्य जल को ) इन्द्र ने उद्च्च ( ऊपर आने वाला ) किया 
अर्थात्‌ प्रथिवी के नीचे से ऊपर को चलाया परन्तु प्रसंग से यह अशथ 
ठीक नहीं जंचता | इससे तीन मंत्र पहिले ( ऋक्‌ २--१५, ३ में ) कहा 
है कि इन्द्र ने वजेण खान्यतृणवदीनाम्‌, इन्द्र ने वज् से नद्ठियों के जाने 
के द्वार खोदे | फिर दो मंत्र आगे चल कर कहा है कि इन्द्र ने 
हैं यहाँ घुनिमेताररम्णात्‌, इस बड़ी नदी परुष्णी को ऋषियों के आने 
जाने के लिये अरपतोया--थोड़े जलन वाली--कर दिया | फिर जब इसी 
प्रसंग मे सिन्धु के उद्व्च किये जाने का उल्लेख है तो सायण का ही 
अथे ठीक प्रतीत होता है कि इन्द्र ने सिन्धु नदी को जो पूर्व से पश्क्तिम 
की ओर बह रही थी उत्तरमुखी कर दिया। सिन्धु पहले हिमालय के 
साथ साथ पूर्वे से पश्चिम की ओर बहती है, फिर कश्मीर पहुँच कर 
उत्तर की ओर चलती है, फिर घूम कर दक्षिण जाती है। इस सीधे 
अथ को, जिसका समर्थन प्रत्यक्ष होता है, छोड़ कर दिव्य जलों की 
यात्रा की कल्पना करना उ्यथ है। 


अठारहवां अध्याय 
बैेदिक आख्यान 


(ख ) अश्विन 


वेदिक साहित्य में अश्विन शब्द नित्य द्विनचन में आता है, क्योंकि 
अश्विन दो हैं और सदैव साथ रहते है। पुराणों में इनको प्रायः 
अश्विनीकुमार कहा है। मेषराशि के अन्तर्गत जो अशिवनी नक्षत्र है 
उसमें दो तारे पास पास हैं । सम्भवतः वही व्यशि्विनों के दृश्य रूप हैं । 
कुछ लोगों के मत से मिथुन राशि के दोनों तारे अश्विन हैं । अश्विनो 
के दर्शन उस समय होते हैं जब रात का अधेरा और दिन का उजाला 
मिलते हैं । एक मंत्र ( ऋक १०--६१, ४ ) कहता है : 

कृष्णा यद्गोषरुणीयु सीदद्विवों नषाताश्विना हुवे वास । 


हे स्वर्ग के रक्षक अश्विनो, मैं तुम्हारा आह्वान उस समय करता हूँ. जब 
कि कृष्ण गउएं लाल गउओं से मिलती हैं । 

इसका यही अथ हो खकता है कि अश्विनों की उपासना का समय 
वह था जब रांत का अधेरा दिन की धँधली लालिमा से मिलता है। 
स्थात्‌ इसीलिये अश्विन दो माने जाते है । अश्विनों के बाद उषा और 
उषा के बाद सूथ्य का उदय होता है । 

अश्विनों की वेदों में बहुत महिमा गायी गयी है । इन्द्र की भाँति 
उनको भी बृत्रहन्‌ और शतक्रतु की उपाधि दी गयी है। वृत्रबध मे वह 
इन्द्र के सहायक रहे हैं। उनमें इन्द्र और मरुतों के गुणों का इतना 
प्राचुय्य है कि उनको इन्द्रतमा और मरुत्तमा कहा गया है। उनका एक 
नास सिन्धुमातरा ( सिन्धुन्समुद्र-हे माता जिनकी ) है । इन्होंने 
युद्ध में दिवोदास, अतिथिग्व, कुछ आदि की सहायता की और नमुचि 
से लड़ते समय इन्द्र तक की रक्षा की। उनऊा निवास दिवो भर्णवे-- 
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चलोक या अन्तरिक्ष के समुद्र में-है। पुराणों में जिस प्रकार मित्र, 
वरुण आदि अन्य बेद्क देवो का पद गिर गया और वह इन्द्र के पार्षद 
मात्र रह गये वसे ही अश्विनों का भी पद्‌ गिरा, यहाँ तक कि जुयवन 
के उपाख्यान में यह कहा गया है कि यज्ञ के समय अशिषननों को अन्य 
देवों के बराबर बैठने और यज्ञभाग पाने का अधिकार नही था। यह 
अधिकार उनको च्यवन ऋषि ने दिलाया । परन्तु वेदों में उनका स्थान 
बहुत ऊंचा है। ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के कई सूक्त उनका ही स्तव 
गान करते हैं और दूसरे स्थानों में भी उनकी प्रशंसा की गयी है । 
उनका एक विशेष नाम नासत्य है। नासत्य का अर्थ हुआ “न असत्य 
अथोत्‌ सत्य !। यह देवद्युगल सत्य के विशेष रूप से रक्षक और परि- 
पोषक है । 

पुराणों में अश्विनीकुमारों के और किसी पराक्रम का तो विशेष 
उसलेख नहीं आता पर वह हमारे सामने देवलोक के वेच्य के रूप में 
आते है | उनका यह रूप वे द्किकाल से चला आता है १रन्‍तु वेदों में 
वह केवल रोगियों को ही अच्छा नही करते थे परन्तु सभी प्रकार के 
दीन दुखियों के सहायक थे । उनके कुछ मुख्य वेदोक्त काम यह हैं : 

उन्होंने बूढ़े च्यवन् को फिर से युवा बना दिया और उनको कई 
ख्त्ियों का पति बनाया ; उन्होंने बृद्ध कलि को पुनः थुवा बनाया; उन्होंने 
विमद्‌ के पास रथ पर बैठाकर कमद्यु नामकी पत्नी पहुँचायी; शप्मु की 
गऊ, जिसका दूध देना बन्द हो गया था, उनकी कृपा से फिर दूध देने 
लगी; पिता के घर मे बुढ़ापे से आक्रान्त घोषा के लिये उन्होंने वर 
ढंढ़ू दिया; एक हिजड़े की पत्नी को उन्होंने दिरण्यहस्त नाम का पुत्र 
प्रदान किया; विष्पाल की लड़ाई में कटी हुए टॉग की जगह उन्होने लोहे 
की टॉंग लगा दी; पराब्ृज का अन्धापन ओर ढेंगुड्डापन दूर कर दिया; एक 
बटेर की आथना करने पर उसे भेड़िये के मुँह से बचा लियां। ऋजाश्व 
ने अपने पिता की एक सो एक भेड़ों को मारकर एक भेड़िनी को खिला 
दिया था । इस पर क्ुद्ध होकर पिता ने उन्हें अन्धा कर दिया; अशिवनों 
ने दया करके उनकी आँखें अच्छी कर दीं। अत्रि सप्तंबी ( सप्तवधी- 
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सात हिजड़ा ) को एक दैत्य ने जलते कुण्ड में डाल दिया था, उनको. 
उसमें से निकाला | बन्दन को चमकता हुआ सोना दिया । रेभ को दुष्टों 
ने आहत करके हाथ पाँव बॉधकर छिपा दिथा था, वह नौ दिन ओर 
दस रात पानी मे पड़े रहे, अश्विनों ने उनका दुःख दूर किया; तुप्र 
के पुत्र भुज्यु समुद्र में गिरे, वहाँ से अश्विन उन्हे सो डांडे के जहाज 
मे निझाल ले गये । उन्होंने उनको अन्तरिक्ष में चलने वाले जहाज़ों में, 
उड़ने वाली नाव मे, छः घोड़ोवाल उड़ने वाले तीन रथो मे रखकर 


० ली. 


बचाया उन्होने अन्धे दीघतसमा की आँखें ठीक कर दी । 


किक 0 


यह अशिवनों के वेद-वर्शित कामों की संक्षिप्त सूचो है। इसमें 
दुहरा रूक्षेप है। एक तो कुछ बातें छूट गयी है, दूसरे जिन बातो का 
उल्लेख है उनका ब्योरा नहीं दिया गया है, पर इससे उनके स्वभाव 
ओर चरित्र का अनुमान हो सकता ह। अब प्रश्न यह है कि नैरुक्त 
पद्धति के अनुसार अश्विनो की और उनके कामों की क्‍या व्याख्या 
की जाय । « 

अभी तक इनके संब्ध में जो व्याख्याक्रम चलता रहा है उसको 
बसनन्‍्त मत कह सकते हैं। इस मत के अनुसार अशिवनों की सब 
कथाओं का मूल कथानक एक है. जाड़ो में सूथ्य की शक्ति का च्षीण 
होना और वसनन्‍्त मे उसका फिर स्वस्थ हो जाना । कुछ कथाएँ इस प्रकार 
सममाथी जा सकती हैं | सुय्य बटेर है जिसको शीतकाल रूपी भेड़िया 
खा जाने वाला था पर वह बचा लिया गया । च्यवन (च्यु धातु का अर्थ 
है क्षय होना; घटना ) सूथ« है जो सर्दियों मे बुड्डा और शक्तिहीन 
हो गया था, वसन्त ने उसे फिर बलवान बना दिया। ऐसे ही कुछ और 
आख्यानों का अर्थ निकल सकता है। परन्तु भुज्य की कथा का इस 
प्रकार कोई अथ नहीं निकलता। अत्रि सप्तवध्रि, रेम, ऋजाश्व आदि के 
उपाख्यान थयों के त्यों रह जाते हैं । पुराने ओर नये टीकाकार इनकी 
प्रंथि को सुलमाने में असम रहे । वर्तिडा ( बढेरी ) के आख्यान का 
यह भी अथ किया जाता है कि सूयय रूपी भड़िया उषा रूपी बटेरी को 
प्रस लेना चाहता है, उसकी रक्षा की गयी। यदि यह अथ मान भी 

आ० २५ 
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लिया जाय तब भी सूथ्ये, डघा आदि की सहायता से दूसरे आख्यानों 
की कोई व्याख्या नही हो पाती । 

विलक ने दिखलाया है कि अश्विन-सम्बन्धी आख्यानों में तीन्‌ बातें 
ध्यान देने की हैं और इन्द्दी तीन बातों को अब तक के टीक़ाकार नहीं 
समझा सके है । 

पहिली बात तो यह है कि अश्विन अपने ऋपापान्नों को प्रायः 
अन्धकार या अन्धेपन से बचाते हैं। दीघेतमा अन्धे थे; च्यवन अन्धे 
थे; ऋजञाश्व अन्धे थे । अन्रि तमस से निकाले गये; भुज्यु जिस जल 
में पड़े थे वहों अनारम्भणे तमसि--निराधार ( बेपेंदे के ) अन्धकार-- 
का ज़िक्र है। अब वसन्त मत से यह बात समभ में नहीं आती | जाड़े 
मे सुय्य की शक्ति क्षण हो जाती है, प्रकाश भी कम हो जाता है, इस 
लिये उसे ढंगड़ा, काना, रोगी यह सत्र तो कह सकते है पर अन्धा नहीं 
कह सकते | अन्धापन तो पूर्ण अन्धकार के ही साथ आता है। यदि 
इन कथाओं में नित्य के दिन रात के मंगड़े को दूँढते है, व्मे भी नहीं 
बनता । सायंकाल तक बुड्ढा होता होता सूथ्य रात में अन्धा हो जाता 
है दूसरे दिन फिर स्वस्थ हो जाता है पर यह बातें चौबीस घंटों में 
समाप्त हो जाती है । यहां वह बात नहीं है । 

यही वह दूसरी बाद है जिसकी ओर तिलक ने ध्यान आकऋृष्ट किया 
है। भुज्यु तीन दिन और दीन रात तक पानी में पड़े रहे; रेभ को दस 
रातें और नौ दिन बिताने पड़े | वसन्‍्त सत के अनुसार रेभ या अज्यु 
सूय्य का द्वी नाम है। जाड़ों में सूथ्ये दक्तिणायन मार्ग से चलता हुआ 
मकर रेखा तक जाता है । फिर वहां से उत्तर को लौटता है | पर दक्षिण 
यात्रा के अन्त ओर उत्तर यात्रा के आरम्भ में गति ऐसी धीमी हो 
जाती है कि ऐसा भरतीत होता है कि सूथ्य बहां कुछ दिनों तक रुक 
जांता है। पश्चागों में देखिये तो उघर दो तीन दिनों तक -द्न मान 
प्रायः एक ही दिया रहता है। मोच्षमूलर आदि कुछ पाश्चात्य विद्वान 
कहते हैं कि उन दिनों आपय्यों का ज्योतिष ज्ञान इतना उन्नत नहीं था कि 
सूथ्थ की सूक्ष्म गति को देख सकें। कोई समझता था कि सूय्ये तीन 


ह्ष्‌ 
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दिन तक टिक जाता है, कोई दस दिन मानता होगा। इसी लिये रेभ 
द्स दिन, भुज्यु तीन ही दिन तक आपन्न रहे | इस व्याख्या के सदोष 
होने का यही प्रमाण पय्याप्त है कि इसके अनुसार यह मानना पड़ेगा कि 
कुछ लोग दो महीने तक सूर्य की गति को नहीं देख पाते थे, नहीं तो 
दीर्घतमा के आख्यान का कोई अर्थ न होगा। वह तो दसवें युग अर्थात्‌ 
दसवें मास में वृद्ध हुए थे | परन्तु दो मांस तक तो अशिज्षित गंवार भी 
सूथ्य का खड़ा होना नहीं मानता । ठीन महीने में तो सूथ्य मकर 
रेखा से विषुवत रेखा पर आ जाता है। अतः यह मत यहां ठीक 
लगता नही । 
तीसरी ध्यान देने की बात यह है कि अश्विनों के साथ जल का 
संबंध है | वह सिन्धुमातरः हैं अर्थात्‌ समुद्र उनके लिये माता समान 
है, वह समुद्र के गर्भ से उत्पन्न हुए हैं | भुज्यु को उन्होंने जल में से 
निकाला है । प्रथम मंडल के ११६ वें सूक्त का ९ वां मंत्र कहता है: 
फरावतं भासत्यानुदेथामचाबजु्॑ चक्रथुजिद्यवारम | 
करबापो न पायनाय राये सहन्नाय तृष्यते गोतमस्थ ॥| 


( मस्भूमि में ) सहनशील यज्ञ करते वाले गोतम की प्यास बुझाने के 
लिये दे नासत्य, ( अश्विनो ) तुमने दूर से कुआ उनके पास भेजा और उसको 
इस प्रकार खड़ा किया कि पेंदा ऊपर हो और मुँह नीचे की ओर हो ता कि 
उससे पानी गिरता रहे ( और गोतम पी सके ) । 


यही जिद्यबार ( नीचे की ओर द्वार वाला ) विशेषण उस सप्रब॒न्न 
( सात पेंदेवाले ) समुद्र के लिये आया जिसको ऋकू ८-४०, ५ के 
अलुसार इन्द्र और अग्नि ने खोला और जिसके इन्द्र स्वामी हुए। 
गोतम के प्यासे होने की कथा स्थानान्तर में भी आती है। 

प्रथम मंडल के ८५ वें सूक्त का १० वां मंत्र कहता है कि गोतम की 
प्यास बुझाने के लिये मैरुतों ने ऊर्ध्व॑ नुनुद्रेवत॑-कुए को ऊपर की ओर 
प्रेरित किया और १? वां मंत्र कहता है कि जि नुनुद्रेवत-कुण को 
नीचा या टेढ़ा प्रेरित किया। कुँआ वही प्रतीत होता है, चाहे उसे 
अशिवनों ने कहीं से खोद कर भेजा हो, चाहे मरुतों ने । वह ऊपर उड़ 
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कर आया और फिर जिमबार-मुँढ नीचे करके - खड़ा हो गया ताकि 
गोतम अपनी प्याप्त बुझा लें | इसी से मिलता जुलता वरुणलोक का 
यह वर्णन है : 
अबुध्ने राजा वरुणो वनस्योध्व॑ स्तूप॑ ददते पूतदत्ष३। 
नीचीनाः स्थुरुपरिबुध्न एपामस्मे श्रन्तर्निहिताः केतवः स्थु: ॥ 
( ऋक १-२४, ७ ) 
शुद्ध बल वाले राजा वरुण ने अबुप्न ( बिना पेदे वाले ) प्रदेश में रहते 
हुए. तेज के रतूप को ऊपर की ओर धारण किया | इस ऊपर पेदेबाले (स्तूप ) 
की किरणों जो छिपी हुई हैं नीचे की ओर फैली हुई हैं। 
यह स्मरण रखना चाहिये कि वरुण जल के अधिष्ठाता हैं । जल 
के स्वामी बरुण का अधोमुख तेज-स्तूप मरुतो या अश्विनों के अधोमुख 
कुएं से कुछ मिलता जुलता सा प्रतीत होता है ओर अश्विनो के जल के 
साथ संबंध की ओर भी पुष्टि के साथ संकेत करता है। कुछ भी हो, 
रेभ और भुज्यु जल से बचाये गये । जल का अथ अन्धकार ले लिया 
जाय और यह माना जाय कि यहाँ रूय्य के अंधेरे में छिप जाने का 
बरणन है तो भी यह समम में नहीं आता कि सूर्य को लगातार तीन 
अहोरात्र या दस रात और नौ दिन तक ऑपेरे ने केसे घेरा । वसन्‍्त 
ऋतु के पहिले शिशिर मे तो पानी बरसने का भी दिन नहीं है। उस 
समय सुथ्य को निरन्तर इतने दिनों तक छिपाने वाला कोई अंधेरा नहीं 
होता । अतः इन मतों के अनुसार इन आख्यानों का कोई अथ्थ नहीं 
निकलता । 
ऋज्ञाश्व और अन्नि सप्तवभ्री के आख्यानों का भी कोई अर्थ इन 
मतों के अनुसार नहीं निरूलता | ऋज्ञाश्व ने अपने पिता की सौ भेड़ें 
एक वृककी ( सादा भेड़िये ) को खिला दीं। इसपर उनके पिता ने उन्हें 
अन्धा कर दिया। फिर अश्विनों की कपा से उनकी आँखे अच्छी हो 
गयीं | याद भेड़ का अथ दिन और बृकी का अथथ रात साना जाय-+- 
वेदों में अंधेरे के लिये ऐसी उपमा अन्यत्र भी आयी है--तो आख्यान 
करा भावाथ यह हुआ कि एक सौ एक दिन रातों में . परिवर्तित होगये 


( १९७ ) 


( वृकी के अंधेरे पेट में जाकर तद्गुप हो गये )। फलतः ऋजञाश्व अथोत्‌ 
सूथ्य अंधा होगया अर्थात्‌ छिप गया। फिर अशिवनो ने उसे दृष्टि प्रदान 
की अर्थात्‌ १०१ दिन के बाद सूथ्य फिर निकला | इस अर्थ में भी 
आपत्ति यही है कि एक सौ एक दिनों तक लगातार आँधेरे का कोई 
कारण प्रतीत नही होता । 


अतन्रि को कथा और भी टेढ़ी है। ऋक १--११६५ ८ के अनुसार 

अशिवनों ने उन्हे सो द्वारवाले पोड़ाय॑त्र गृह से बचाया जिसमे वह फूस 
की आग से जलाये जा रहे थे; ऋक्‌ ६--५०, १० में बहू तमसू-- 
अन्धकार से बचाये गये; ओर पाँचवें मंडल के ७८ वें सूक्त में वह 
स्वयं कहते हें कि उनका उद्धार एक बनस्पति-पेड़ या लकड़ी के 
बकस--से किया गया | अब यदि इन सब आख्यानों का अथे यह कर 
लें कि सूथ्य ऑधेरे में या रात मे फंस गया और फिर कुछ काल के बाद 
उसका छुटकारा हुआ, जैसा कि अब तक लोग अथ करते रहे हैं, तो दो 
आपत्तियाँ खड़ी होती है । पहिली यह है कि अन्रि को सप्तव्रि ( सात 
हिंजड़ा ) क्‍यों कहा गया है। रात मे वह अपनी पत्नी से अलग रहते हैं 
अतः उसके लिये हिजड़े के समान हैं अतः यदि उनको वध्रि ( हिजड़ा ) 
कह दिया जाता तो कुछ उपयुक्तता होती, पर यह सप्त विशेषण क्‍यों 
जुड़ा, यह ठीक समझ में नही आता। दूसरी आपत्ति यह है कि ऋक्‌ 
७५-७८ मे अन्रि जहाँ अश्विनों से अपने छुटकारे की प्राथना कर रहे हैं 
वहाँ छः मंत्रों के बाद वह यकायक एक ऐसी बात कह चलते है जिसका 
वहाँ कोई प्रसग नहीं है। उनके शब्द यह है : 

यथा वातः पुष्करिणी समिययति स्वतः | 

एवा ते गर्म एजतु निरैतु दशमास्यः ॥ 

यथा वाब्रो यथा वन यथा समुद्र एजति | 

एवा त॑ दशमास्य सहावेहि जरायुणा ॥ 

दश मासाग्छशयान। कुमारों भ्रधिमातरि । 

निरैतु जीवो अक्ञतो जीवो जीवन्त्या अधि ॥ 


( १९८ ) 
जिस प्रकार वायु कमलों से मुक्त तालाब को चारों ओर से हिलाता है, 
उसी प्रकार तम्हारा गर्भ हिले और दस महीने के बाद निकले। 


जैसे हवा हिलती है, जैसे वन हिलता है, जैसे समुद्र हिलता है, वैसे ही तू, 
है दस महीने वाले ( हिल ) और जरायु ( भिल्ली ) के साथ बाहर आ१ 


जो कुमार माता ( के गर्भ ) में दस महीने रहा है वह अपगी जीवित माता 
के लिये जीवित और अक्षत बाहर निकले। 


इन मंत्रों को गर्भक्राविणी उपनिषत कहते हैं. पर यह चीज़ अत्रि 
के उद्धार की कथा के साथ केसे मिल गयी यह कोई पुराना दीकाकार 
नहीं बतला सका । सायण कहते हैं कि वह अपनी पत्नी के शीघ्र प्रसव 
के लिये प्राथना करते हैं| प्राथना तो है ही परन्तु हिजड़े को सन्तति 
कैसी होगी ? और यदि उसकी पत्नों गरभवदी हो भी जाय तो भी वह 
उस बच्चे की भल्राई क्‍यों चाहने लगा। वध्री का अथ चसड़े का तस्मा 
भी होता है। इससे सप्तवप्रि का अर्थ सात तस्मों से बंघा हुआ भी 
किया जाता है। पहिले तो इस अथ के ठीक द्वोने में सन्रेह है क्योंकि 
अत्रि के इस प्रकार बाँधे जाने का कहीं उल्लेख नहीं है न उनके इस 
बन्धन से मुक्त किये जाने का कहीं ज़िक्र मिलता है | फिर यदि यह बात 
भी मान ली जाय तब भी तो यह गर्भस्ताव की बात इस स्थल पर अप्रा- 
सदज्लिक ही रहती है । 

तिलक कहते हैं कि आय्यों के ध्रुवनित्रास की बात ध्यान में रखने 
से यह सब कठिनाइयों दूर हो जाती हैं । वहाँ सूय्य कहीं कहीं एक दिन" 
रात अदृश्य रहता है, कहीं तीन दिनरात, कहीं नो-द्स दिनरात, कहीं 
सौ द्न-रात । अतः सभी कथाएं घट जाती हैं । अन्तरिक्ष फे दिव्य 
जल के समुद्र में सूथ्ये अपने अद्शन काल में निमम्न रहता है, उसो में 
से उसका उद्धार होता है। अद्शन काल में उसको अन्धा कहना अनु- 
चित नहीं है। अन्रि की कथा भी सुबोध हो जाती है | सूथ्य.का ही नाम 
अन्नि है। सात किरण वाला ( सप्तरश्मि ), सात घोड़ों वाला (सप्ताश्व) 
आदि सूथ्य के नाम हैं ही, उसी प्रकार उनको वष्नि ( हिंजड़े ) का 
रूपक देऋर सप्तवप्ति कहा है। वह द्स महीने तक तो. गर्भ में रहता है, 


( १९९ ) 


उन दिनों देख पड़ता है, फिर गर्भ से निकलते ही निऋति की गोद में 
चला जाता है, अदृश्य हो जाता है। यह धरुवश्रदेश के उस प्रान्त की 
बात है. जहाँ दस महीने जाला और दो महीने अंधेरा रहता है। इन 
बातों की ओर वेद मे कई जगह संकेत मिलता है, यथा : 


य ईं चकार न सो अस्य वेद य ईं ददर्श हिरुगिग्नु तस्मात | 
स॒मातुर्योना परिवीतो अन्तर्बहुग्जानिर्नतिमाविवेश ॥| 
( ऋक्‌ १--१६४, ३२ ) 
द्रॉमें पिता जनिता नामिरत्र बन्धुमेंशराता पुथिवी महीयमस्‌ 
उत्तानयोश्चम्वोयोंनिरन्तरत्रा पिता दुहितुगरमाघातू ॥ 
( 9“ ७5 हे ) 
जिसने उसको बनाया [ या उद्मन्न किया ] उसको नहीं जानता, जिसने 


उसको देखा था, उससे वह छिपा हुआ है। माता की कुक्षि से घिरा हुआ, 
बहुत सन्तान उतन्न करके, वह निऋति को चला गया । 


द्यू मेरा विता है, मेरा उत्पपत्ति स्थान यहीं है। भूर्नामि मेरा बन्धु है, 
प्रथिवी मेरी माता है | पिता ने लड़की के गर्भ को दोनों उत्तान चमुओं--- 
चौड़े कठोरों के--बीच ( प्थिवी और आकाश के बीच में ) कुक्षि में 
धारण किया | 
इसका तालय्ये यह निकला कि प्रथिवी और आकाश के बीच मे 
जो अन्तरिक्ष है वह माँ की वह फोख है जिसमे सूथ्य रूपी गर्भ रहता 
है। गे से निकल कर वह अदृश्य हो जाता है, अतः जो उसे जानते 
थे वह ( अब ) नही जानते, जो देखते थे बह (अब ) नहीं देखते । 
दूसरी जगह आया है :-- 
कुमार माता युवतिः पमुब्ध गुहा विभति न दद़ाति पित्रे । 
अनीकमस्य नपिनज्जनासः पुर/ पश्यान्ति निहितमरतों ॥ 
ह ( ऋक्‌ ५--२,१ ) 
युवती माता आहत कुमार को छिपाकर रखती है, पिता को नहीं देती। 


लोग उसका क्षीयमाण मुंह नहीं देखते किन्तु अरमणीक स्थान में सामने 
रक्‍्खा देखते हैं | 


( २०० ) 


सायण ने इस मंत्र के साथ रथ की पहिया से घायल एक राज- 
कुमार का उपाख्यान दिया है । 

अस्तु, इन सब बातो में तिलक वही धृवग्रदेश के सूर्य के, छिप 
जाने का संकेत पाते हैं। गर्मज्लाविणी उपनिषत्‌ के बारे में ,बह कहते हैं 
कि अचि रूपी सूथ्य स्वयं अपने प्रसव की बात कर रहे हैं । बह लकड़ी 
की पेटी में बन्द हैं. या अन्तरिक्ष रूपी माठकुक्षि मे दस महीने तक 
रहने के बाद अर्थात्‌ दूस महीने के निरन्तर दिन के बाद अब उससे 
छुटकारा चाहते है और अदृश्य होना चाहते हैं । 

अब यदिं दूसरे किन्दी प्रमाणों से आर्य्यों का ध्रुत्रम्नदेश में रहना 
सिद्ध होता तो तिलक की-इन कल्पनाओ मे भी कुछ तत्व होता परन्तु 
हम पिछले अध्यायो में देख आये हैं कि वैदेऊफ आययों के सप्तसिन्धव 
के कहीं बाहर रहने का प्रमाण नही मिलता । अशि्वनों की कथाओं 
के लिये भी इतनी दूर जाना अनावश्यक है । पहिले तो रेभ और अुज्यु 
की कथाएं ऐतिहासिक भी दो सकतो हैं । किसो का समुद्र में तीन दिन 
रात या नौ दिन रात तक पड़े रहना और फिर छुटकारा पा जाना कोई 
असम्भव बात नहीं है। प्रत्येक आख्यान का दूसरा अथे ढंढना जब- 
देत्ती है। परन्तु यदि निरुक्ति करनी ही हो तो सप्तसिन्धव से आगे 
बढ़ने की आवश्यकता नहीं है। यहाँ के तत्कालीन चारों ओर के समुद्र 
ओर यहाँ की तत्कालीन बषों सारा अथ समभा सकती है। कई दिलों 
तक बादल का घिरा रहना और फिर सूय्य का निकल आना यहां होता 
ही रहा होगा । हम पहिले देख चुके है. कि वषों का पूरा मान एक सौ 
दिन का था। इन्ही दिनों में राज्रिसन्र होते थे, शंबर के गढ़ तोड़े जाते 
थे | यही बात ऋज्ञाश्व की एक सौ एक भेड़ों वाली कथा में कही गयी 
है। अतन्रि सप्तवप्नरि की कथा भी इसी वातावरण में समर में आती है। 
सच तो यह है कि वह यहाँ ध्रुवप्रदेश से अच्छा घटती है। धुवप्रदेश 
ग्रे लगातार दस महीने का दिन कहीं नहीं होता। इस दस महीने 
मे सबेरा ओर संध्या भी अन्तर्गत है। चार महीने तक यदि लगातार 
दिन रद्दा तो प्रातःछाल और स्ायकाल में तो सूथ्ये का प्रकाश पूरा 


्त 


( २१०१ ) 


नहीं रहता । सूर्य इस काल में छगड़ा ओर रोगी भी कहला सकता 
है। बीच में कुछ चौबीस घंटे के भी अहोरात्र होते हैं, जब सूथ्य कुछ 
, काल के लिये अंधा भी हो जाता है। नीचे उतर कर, जैसे सप्तसिन्धव 
में, प्रति दिनु सूथ्ये का रात्रि में अद्शन होता है। दस महीने का 
सूय्य दो महीने तक घोर वो में प्रायः अलक्ष्य हो जाता है । 
अत्रि की कथा का अर्थ वो में ही ठीक बैठता है। तिलक की 
व्याख्या में एक दोष है । यदि यह माना जाय कि अत्रि रूपी सूथ्ये दस 
महीने चमक कर अब गर्भ से छुटकारा पाना चाहते हैं तो इसका 
तात्पय्य यह होगा कि निऋति में चला जाना, अदृश्य हो जाना, अंधेरे 
से घिर जाना, सूथ्य को अभीष्ट था। परन्तु अंधेरे में पड़ना तो सूथ्य 
के लिये वेदों में बन्धन बताया गया है जिससे इन्द्र उनका उद्धार किया 
करते थे | फिर यहाँ वह अपने बन्धन को ही अपनी मुक्ति केसे कहते 
हैं ? वषोपरक टीका मे यह दोष नही आता । दस महीने तक वर्षों की 
प्रतीक्षा की,गयी है। गठओं ने, या उनके पद्विन्हानुसारी मनुष्यों ने; 
गवामयनम्‌ किया है; दृशग्वो का दस महीने यज्ञ हुआ है। बादल आये 
है परन्तु उन्होंने सूय्ये को घेर कर कैद कर रक्खा है। सौ द्वार का 
पीड़ागृह है, इन द्वारों मे से सूथ्य की किरणें कुछ कुछ कभी कभी 
निकल आती हैं। उमस है, गर्मी है, तुष ( भूसे की आग ) की तपन है, 
जिसमे ताप होती है पर ज्वाला नहीं फूटती। ऐसे समय अबत्नि रूपी 
सूथ्य यह प्रार्थना करता है कि दे अश्विनो, जिस वर्षो के लिये दस 
महीने से अ्रतीक्षा हो रही है, जो वर्षा दस महीने से गभ में है, उसे गर्भ 
से निकालो, बृष्टि कशाओ | वृष्टि होने से वह घर या लकड़ी का बकस 
जिसमें सूय्े बन्द हो गये है आप से आप टूट जायगा, बादल का क्षय 
हो जायगा, सूस्ये अथात्‌ अन्नि का छुटकारा हो जायगा। यही गभे- 
स्राविणी उपनिषत्‌ की प्रासब्लिकता हे । 
अश्विनों ने जो वध्रिमती (ढिजड़े की पत्नी ) को हिरण्यहस्त नाम 
का लड़का दिया वह भी सरल है। वेदों में उबा कहीं सूथ्य की पत्नी 


कहो गयी हैं, कहीं माता । पत्नी रूप से बह रात्रि में या वर्षा के ऑधेरे 
आ० २६ 
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में अपने पति से दूर पड़ जाती है अतः उसका पति उसके लिये वश्चि- 
तुल्य है । परन्तु अश्विनों की कृपा से उसको पुञ्र मिलता है। यह पुत्र 
भी सूथ्य ही है। उषा की गोद में सूथ्य उदय होता है। लड़के को जो 
हिरण्यहस्त ( सोने के हाथ वाला ) नाम दिया गया है यह, नाम सूर्य 
का ही है। ऋक्‌ ६--५०,८ में सविता ( सूय्ये ) को हिरण्यपाणि (सोने 
के हाथ वाला) कहा है। पाणि और हृस्‍्त शब्द सूय्य की सुनहरी 
किरणों के लिये ही आये हैं । 

गोतम का आख्यान भी यहीं घट सकता था। गोतम रूपी सूर्य 
प्यासे थे। गोतम का अर्थ हुआ प्रकाशमय । अश्विन एक कुंआ कही 
से उठा लाये। उसका पेंद्रा ऊपर था ओर मुँह नीचे । उससे पानी 
गिरा। गोतम की प्यास बुझ गयी। तात्पय्य यह है कि अशिवनों की 
कृपा से बादल छा गये। उनसे जल गिरा । लोगों को प्यास बुर गयी, 
ठण्डक फेल गयी । 


सारांश यह है कि अश्विनों से सम्बन्ध रखने वाले आख्यानों से 
यह बात सिद्ध नहीं होती कि आय्य लोग कभी भुव्रदेश में रहते थे । 


उन्नीसवां अध्याय 
बेदिक आख्यान 


(ग) सूथ्ये का पहिया और विष्णु के तीन पद 

वेदों मे इन्द्र प्रायः सवंत्र ही सुय्ये के मित्र के रूप में दिखलाये 
गये हैं | वह बृत्र आदि असुरो को मार कर सृथ्य की रक्षा करते हैं । 
परन्तु एक आख्यान इसके विरुद्ध मित्रता है । उसमे ऐसा कहा गया है 
कि इन्द्र ने सूथ्य के रथ का पहिया चुरा लिया । यों तो कहीं सूथ्य के 
रथ को सात पहियो वाला सी कहा है परन्तु प्रायः उसमें एक पहिया 
होने का ही वर्णन मिलता है। अधिक से अधिक दो पहियों के होने का 
संकेत है । अब यदि दो पहियों में से एक निक्राल दिया जाय तो रथ की 
गति तो बिगड़ जायगी । वह चलेगा पर छुड़कता हुआ, बहुत धीरे और 
अनिश्चित चाल से । यदि एक ही पहिया हो और वह निकाल लिया 
जाय तब तो रथ खड़ा हो जायगा । अतः इन्द्र ने सूय्ये को यदि रोक नहीं 
दिया तो उसकी चाल धीरों तो कर द्वी दी। ऐसा इन्द्र ने क्‍यों किया ? 
यह कहा गया है कि सूर्य के पहिये से इन्द्र ने असुरों को मारा । 
ऋक ४-३०; ४ में कहा है मुषाय इन्द्र सुर््यय-इनन्‍्द्र ने सुथ्य को 
चुराया। यहाँ सूथ्य का अर्थ भाष्यकारों ने सूथ्यंचक्र अथोत्‌ सूख्य 
के रथ का पहिया ही किया है। यह चोरी कब ओर, क्‍यों हुईं उसका 
वर्णन यह है : 

ल॑ कुत्सेनामि शुष्णमिद्धाशुर्ष युध्य कुृयव॑ गविष्टो । 
देश प्रपित्वे अध सूर्य्यस्य सुषाय चक्रमविवे रपांति ॥ 
( ऋक ६-३१, ३ ) 

है इन्द्र, गठओ के लिये लड़ाई में तुम अशुष और कुयव शुष्णु के साथ 
कुत्स की ओर से लड़ा | तुमने सूग्य का पहिया “दुश प्रपित्वे! चुराया है ओर 
आपदाओ का विनाश किया है । 


( २०४ ) 


इस मंत्र की व्याख्या में अशुष ओर कुयव को प्रथक भी ले सकते 
हैं । उस दशा में कुत्स के शुष्ण, अशुष ओर क्ुयव तीन विरोधी हुए | 
अन्यथा अशुष और कुयब शुष्ण के विशेषण माने जा सकते हैं। 
अशुष का अथ है बलवान , सर्वत्राही ओर कुयबव का अश्रे है खेतों में 
खड़े अक्न का शत्रु | शुष्णका तो कई जगह ज़िक्र आया है। इसका 
अर्थ सर्वेत्न सूखा-वृष्टिका अभाव-लिया गया है। अब रही बात 
दशग्रपित्वे की । सायण ने इसका अथ ठीक नहीं किया है। उन्होने दश 
का अर्थ किया है डंस लिया, काट लिया ओर गपित्वे का अथ किया है 
लड़ाई में । अथात्‌ इन्द्र ने लड़ाई में शुष्ण को काट खाया, मार डाला । 
परन्तु प्रपित्वे शब्द वेद में, अन्यन्न भी आया है । स्वयं सायण 
वहाँ दूसरा अथ किया है, जैसे, 
मम ला सूर उदिते यम्र म यन्दिने दिवः । 
मय अपित्वे अपिशर्वरे वरावा स्तोमालों अपृत्तत ॥ 
( ऋ० ८--१, २९ ) 
यहां प्रपित्वे उदति ओर मध्यन्दिने के साथ आया है ओर इन 
तीनों का अथ किया गया है “अन्त मे, आदि में', ओर “मध्य में” 
दूसरी जगहों में भी प्रपित्वे का अथ “अन्त में” होता है। अतः दश ग्रपित्व 
का अथ होना चाहिये दूस के अन्त में | इस वाक्य का कोई वात्पय उनकी 
समम में नहीं आया इसीलिये सायण ने तोइ़फोड्कर दश और ग्रपित्वे 
को अलग किया ओर अपित्वे का अर्थ युद्ध में किया। अब तिलक के 
अनुसार तो इस मंत्न का अर्थ यह हुआ कि इन्द्र ने शुष्ण आदि असुरों 
के विरुद्ध कुत्स की सहायता की और सूथ्य के पहिये को चुराकर दस 
महीने के अन्त में आपदाओं को दूर किया। चेंकि कहीं कहीं तृय्ये 
की पहिया ओर कहीं कहीं सूथ्य का उल्लेख है अत: यह कह सकते हैं 
कि इन्द्र ने सूथ्य को चुरा लिया अथोत््‌ अदृश्य कर दिया । यह दस 
महीने के अन्त में सूथ्ये का अदृश्य होना धवप्रदेश में ही हो सकता है। 
परन्तु इस अथ में दो एक दोष है । मात्रा कि सूथ्ये दूस महीने में 
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लुप्त हो गया पर इससे शुष्ण केसे मरा ? कया धुवप्रदेश में दो महीने 
की रात मे फसल होती है ? ऐसा तो नहीं हो सकता, क्योंक्रि यव- 
फसल:--को धूप भी चाहिये। फिर जब सूय्ये का लोप हो गया तो 
कुयव नहीं मर सकता । उन दिनों वषों भी नहीं होगी, शुष्ण भी जीता 
जागता रहेगा, तब लोगों की आपदाएं केसे दूर होंगी ? पुरु इसका 
दूसरा अर्थ यह्‌ किया जा सकता है कि दस महीने तक सूखा पड़ा था, 
फसल बिगड़ रही थी, लोग कष्ट में थे । इस दशा में इन्द्र ने सुय्य के 
रथ को चुराया या सूथ्य को ( बादलों से ढककर ) अदृश्य कर दिया । 
इस ग्रकार शुष्ण सारा गया, सूखा दूर हुआ, लोगों की आपदा दूर 
हुईं इस व्याख्या की पुष्टि इस बात से भी होती है कि द्शम मण्डल के 
४३ वें सूक्त के ५ वें मंत्र मे कहा है संतर्ग मघवा यूर्य जयत-४इन्‍्द्र ने 
संबगं--बृष्टि को रोकनेबाले--सूझ्य को जीता। यह भी ध्यान रखना 
चाहिये कि शुष्ण से जो लड़ाई हुईं थी बढ गविष्ट--गजओं के लिये-- 
थी। गो का न्थरथ जलघारा प्रसिद्ध है। यह अर्थ यहाँ घटवा है। तिलक 
के अनुसार टीका करने से नतो यह अथे घट सकता हैन गो का 
प्रकाश अथे घट राकता है क्योंकि सूथ्य के अदृश्य हो जाने पर प्रकाश 
मिलने के स्थान में छुप्त हो जायगा । 


विष्णु के तीन पदों की कथा पुराणप्रसिद्ध है। असुरराज बलि ने 
इन्द्र से स्वगे का राज्य छीन लिया था। बलि की दानवीरता प्रसिद्ध 
थी | विष्णु उनके यहां बोने आह्मण के रूप में आये और उनसे तीन 
पद भूमि मांगी । बलि ने देना स्वीकार किया। विष्णु ने दो पांव में 
भूलोंक और चुलोक नाप लिया । तीसरे पांव में बलि को अपना शरीर 
देना पड़ा । फलतः वह पाताल में जा बसे और इन्द्र को फिर अपना 
राज्य मिल गया। विष्णु ने यह वामन रूप इन्द्र की सहायता करने के 
लिये घारण किया था । 


यह पौराणिक कथा एक बेदिक आख्यान का विस्तारित संस्करण 
है। वह आख्यान इस प्रकार है: 


( २०६ ) 


विष्णोः कर्म्माणि पश्यत यतो बतानि पस्पशे। ३नद्रस्य युज्य; सखा ॥ 
( अंक १--२२,१९ ) 
इृद विधश्शाविचक्रमे जेघा नि देखें पदम । समृढ़मस्य पांसुरे,॥ 
 ऋक १७-२२, १७ ) 
त्रीएि/ पदा विचक्रमे विष्णुगोंपरा अदाभ्य;। अतो धर्माखि घारयन ॥ 
| ( ऋक्‌ १--२२, १८ ) 
विष्णु के कर्म्मों को देखो जिनके द्वारा यजमानादि बतों का अनुष्ठान करते 
हैं। विष्णु इन्द्र के योग्य सखा हैं || इस (सारे जगत पर ) विष्णु चले। 
( उन्होंने ) तिधा पांव रक्खा | उनके घूल से भरे पाँव से ( यह सारा जगत्‌ ) 
ढक गया | अजेय, ( जगत के ) रक्षक विधभपु तीन पद चले, धर्म्मों को 
धारण करते हुए । 
विष्णु के इन्द्रसखा होने के कई उदाहरण आये हैं। गडओं के 
उद्धार में तथा असुरों से लड़ने में उन्होंने बराबर :नद्र का साथ दिया 
है । उन्होंने यह तीन पॉव भी इन्द्र के ही कहने से रक्खे, क्योंकि ऋक 
४--१८, ११ कहता है : द 
. अथाबवीदवृजमिन््रो हनिष्यन्तखे विष्यों वितरं विकरमस्त । 
अथ बृच को मारते हुए इन्द्र ने कहा, हे सखे विष्णु, बड़े बड़े पांव 
रक्‍्खो। वितरं विक्रमस्तर का शब्दार्थ यही है। यहां क्रमस्त्र जो क्रिया पद्‌ 
आया है वह भी ऊपर के मंत्रों के विचक्रमे का सजातीय है। परल्तु 
सायण ने भाघ्य में बड़े पराक्रमी हो), ऐसा अथ किया है। अस्तु, पर 
यह तीनों पद्‌ कहां रक्‍्खे गये ? एक मत तो यह है कि विष्णु ने प्रथिवी, 
अन्तरिक्ष और आकाश में पांव रक्खा; एक दूसरा सत है कि पहिला 
पांव समारोहण ( उदयाचलत्र ) सें, दूसरा मध्य आकाश ( विष्णुपद ) 
में ओर तीसरा गयशिरस ( अस्ताचल ) में रक्खा गया | तीसरा सत 
यह है कि विष्णु प्रथिव्री पर अग्नि रूप से, अन्तरिक्ष में वायु रूप से 
.. और आकाश में सूयथ्य रूप से वर्तमान हैं। इन सब सतों में यह ध्यनि 
.. निकलती है कि विष्णु सूथ्य का ही नाम है। पुराणों में भी विष्णु की 
..__ गणना बारह आदिसत्यों में है। अब देखना यह; है. कि-विष्णुरूपी सूर्य 


न्फ पि ५ 


का यह पद्सञ्चार, प्रति दिन होता था या सांल में एक बार। ऋँक 
१--१५७, ६ में कहा है-- 


चतुभि/साक नवति च नाममिश्रक्क॑ न वृत्त व्यतीसीविपत्‌ | 


इसमें विष्णु के एक चक्र घुमाने की बात कही गयी है पर ऊत्त चक्र 
की बनावट को कई प्रकार से समझा जा सकता है | सायण कहते हैं कि 
४ चतुर्भिः साक॑ नवति च नाममिः” का अथ है. चौरानवे नामों वाला 
ओर चौरानवे की संख्या यों पूरी करते हैं: १ संवत्सर, २ अयन, 
५ ऋतु, १९ मास, २४ पक्ष, २० अद्दोरात्र, ८ याम (पहर), १२ राशि । 
तिलक कहते हैं कि इसका अश्े है “चार नाम,वाले नब्बे घोड़ों वाला” 
अथोत्‌ ३६० घोड़ों वाला । यो तो दोनों प्रकार से वर्ष ओर उसके 
विभागों का ही बोध होता है और विष्णु का सूथ्य से अभेद पुष्ट होता 
है परन्तु सायण के किये हुए अथ में खीचातानी अधिक ग्रतीत होती है। 
किसी प्रकार भ्चौरानत्रे की संख्या ला देना दूसरी बात है पर उन दिलों 
तो राशियों की अपेक्षा नक्षत्रों का अधिक व्यवहार होता था। उनकी 
संख्या २७ का अन्तभोव क्‍यों नहों हुआ ९ अस्तु, उभयतः यह बात 
निकली कि विए्णु ने वर्ष रूपो चक्र को घुमाया। यदि इससे यह मान 
लिया जाय कि यह वर्णन उनके संक्रमण का ही है तो यह मानना 
होगा कि उनका पद्संचार भी साल में एक बार होता था। तब एक 
बात यह भी निश्चित ही है कि एक पांव तो उस जगह और उस समय 
पड़ा होगा जहां और जब इन्द्र की अपुरों से लड़ाई हुईं। यह लड़ाई 
तिलक के अनुसार भूमंडत्र के नीचे उस प्रदेश में हुई थी जहां सूथ्ये 
थ्रव प्रदेश से अदृश्य होकर छिप जाता है। वहां अंधेरे का स्थान था। 
अतः विष्णु का तीसरा पांव वहां पड़ा । यह तीसरा पांव था अथात्‌ 
वर्ष का तीसरा भाग था । दो पांव अथोत्‌ आठ महीने ऊपर पड़े, एक 
पांत अथोंत्‌ चार महीने प्रथिवी के नीचे । यह प्रवप्रदेश का आठ 
महीने का दिन ओर चार महीने की रात हो गयी | तिलक अपने इस 
सत की पुष्टि इस बात में भी पाते हैं कि पुराणों के अनुसार विष्णु चार 
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महीनों तक ज्ञोरसागर में शेषशय्या पर सोते हैं। बृत्र को वेदों में 
अहि--सप--कहा भी है । 

यदि यह बात दूसरे प्रमाणों से सिद्ध होती कि वृत्र और इन्द्र का 
युद्ध एथ्वी से नीचे कहों हुआ था तो निश्सन्देह यह आख्यान भी उसी 
बात की पुष्टि करता पर हम ऐख चुके हैं कि यह लड़ाई वर्षों में हुई। 
अतः यही मानना ठीक जेंचता है कि तीसरा पांव वषों मे पढ़ा । विष्णु 
का जो शयन पुराणों में बतलाया गया है बह तो वर्षो के चातुमोस्य में 
होता है। फातिक की प्रवोधिनी एकादशी को वह उठ बेठते हैं। तिलक 
कहते है कि पहिले यह शयन हेमन्त में होता था, फिर पीछे से जब 
आय्ये लोग ध्रुवप्रदेश|से सप्तसिन्धव में आये तो उनको देशकाल के 
अनुसार अपने काल विभाग को बदलना पड़ा ओर उनके उत्सवों और 
धाम्मिक पर्वों का समय भी बदल गया । इसी प्रकार विष्णु-शयन हेमन्त 
से हटकर वर्षो मे ओर उनका प्रबोध वसन्त से शरत्‌ में चला आया। 
सम्भव है यह बात ठीक हो पर किसी पुष्ट प्रमाण के अभाव में में इसे 
मानने मे असमथ हैँ । 

विष्णु का एक नाम शिपिविष्ट है। यह नाम कुत्सिताथ--निन्दा- 
व्मक--माना जाता है। थास्क ने इसको अच्छा अथ देने का प्रयत्व 
किया परन्तु भाषा में व्यवहार ज्यों का त्यों रह गया। इसका अथ 
किया जाता है शेप इच निर्षेष्टितः-पुरुष की गुप्त इन्द्रिय की भाँति ढका 
हुआ । विष्णु का सूथ्य से अभेद मानकर इसकी व्याख्या की जाती है 
अग्रतिपत्ररश्मिः-जिसकी किरणों साफ न द्ों। यह कहना अनावश्यक 
है कि यह अर्थ भ्रुवप्रदेश के छिपे सूथ्य के लिये भी लग सकता है और 
वो से बादलों से घिरे हुए सूय्य के लिये भी । पर वर्षा के अस्फुट-- 
आधे प्रकट आधे छिपे--सूथ्य के लिये कुछ अधिक ठीक जेंचता है 
क्योंकि ध्रुवग्रदेशो में सूथ्य ढका नहीं प्रत्युत अवियमान रहता है । 

तिलक की कई पोरारिक कथाओं में भी वेदिक आख्यानो की ध्वनि ओर फलत 


श्रूवनिवास की भीनी स्थवृति मिलती है। शंकर के पुत्र कुमार ( स्कन्द्‌ ) का माता 
के गर्भ के बाहर जन्म लेना, अलग फेंका रहना, फिर बढ़े होने पर असुरों के विरुद्ध 


देवसेना का नायकत्व करना, रावण का दशशीष ओर राम के पिता का दशरथ 
होना, यह तथा कई अन्य कथाएं उनका ध्यान उसी ओर खीचती हैं। इसमें तो कोई 
सन्देह नहीं है कि बहुत सी पौराणिक कथाएं वैदिक आख्यानों को बढ़ा घटाकर बनी 
हैं और इनमें आर्यों की सैकड़ों पीढ़ियों की स्म्तियाँ यथासम्भव सुरक्षित हैं। 
पुराणों के सम्बन्ध में खोज का विशाल क्षेत्र प्रायः अछूता पड़ा है। सम्भव है एक 
दिन उनसे तिलक के मत की या किसी अन्य मत की पुष्टि हो जाय परु अब तक 
जो सामग्री प्राप्य है वह तो हमको सप्तसिन्धव से बाहर जाने की अनुमति नहीं 
देती । जब वैदिक उपाख्यान ही प्र वग्रदेश में आय्ये निवास का समर्थन करते नहीं 
प्रतीत होते तो पौराणिक कथाओ के अर्थ को तोड़ मरोड़ करना व्यर्थ है। 


बीसवां अध्याय 
दूसरे देशों की प्राचीन गाथाओं से प्रमाण 


यद्यपि वैदिक आय्यों के आदिम निवास का पता हम उनके मूल 
ग्रंथ वेद में ही हूढ़ते हैं ओर जो कोई मत इस विषय में हमारे सामने 
आता है उसको वेदों की ही कसौटी पर कसते हैं फिर भी और जहाँ 
कहीं इस सम्बन्ध में कोई संकेत मिलता हो| उसकी ओर से आँख नहीं 
बंद कर सकते। पारसियों और बेदिक आसय्यों का तो ऐसा संबंध था 
कि अवेस्ता में मिलने वाले प्रमाणों का विशेष महत्त्व है। पिछले 
अध्यायों में वेदिक आख्यानों के साथ साथ हमने अवेस्ता मे के भी कई 
आदख्यानों को मिलाया है। वही कथाएं हैं, वही नाम हैं, हाँ देव का 
असुर और असुर का देव हो गया है । यह कथाएं उस सम्मय की संस्मृ- 
तियाँ हैं जब आय्यं उपजाति की यह दोनों शाखाएं एक साथ रहती 
थीं। में इस प्रकार की एक और कथा दूँगा जो कुछ अंशों मे गउझों के 
उद्धार की कथा से मिलती है । तिलक ने इसको प्रमाण के रूप में पेश 
भी किया है। 

अपोष और तिश्ज्य की लड़ाई वुरुकश समुद्र मे हुईं। वेंद्दाद के 
२१ व फर्गेद मे वुरुकश का वर्णन है। जिस प्रकार वेदों में जल और 
प्रकाश का गहिरा संबंध माना गया है. यहाँ तक कि एक ही गो शब्द 
का दोनो के लिये प्रयोग होता है वैसे ही अवेस्ता में भी प्रकाश और 
जल का एक ही ज्ञोत माना गया है। जल को आह्वान करके ४ थे मन्त्र 
मे कहा गया है : “ चूंकि वुरुकश समुद्र जलों का भण्डार ( एकत्र होने 
की जगह ) है, तुम उठो, अन्तरिक्ष मार्ग ( वायु मार्ग ) से ऊपर जाओ 
ओर प्रथिवी पर नीचे उतरो ; प्रथिवी पर नीचे उतरो और अन्तरिक्ष 
मार्ग खरे ऊपर जाओ | उठो और बढ़ते चलो, तुम, जिसके उदय और 
ब्ृद्धि में अहुरमझद ने अन्तरिक्ष मा» बनाया ” | चंकि प्रकाश और जल 
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का संबंध है ओर प्रथिवी पर प्रकाश सूथ्ये, चन्द्र और तारों से आता है 
इसलिये यह सन्त्र तीन बार पढ़ा जाता है ओर जल का आह्वान बारी 
बारी सुय्य, चन्द्र और तारों के साथ किया जाता है । तिलक इस मंत्र 
से अपने उस मत की पुष्टि पाते हैं कि आय्ये लोग प्रथिवी के चारों ओर 
दिव्य जलधाराओं का अस्तित्व मानते थे। पारसी लोग किप्लो ऐसी 
बात को मानते हों या न हों पर इस मन्त्र से तो किसी द्व्य जल वाले 
समुद्र का पता नहीं चलता । इसमें वही इन्द्र और बृत्र की लड़ाई की 
कथा है ओर यद्द लड़ाई बादलों के बीच में हुई है| वुरुकश वहीं प्रतीत 
होता है। जलों का नीचे से ऊपर जाना और ऊपर से नीचे आना 
सामान्य भौतिक दृग्विषय है, इसको समभने, के लिये दिव्य जलों की 
कल्पना करने की आवश्यकता नही है। यहाँ पर भौतिक जल ओर बादल 
का प्रसंग है, इस बात की पुष्टि इसो फर्गद के ररे मंत्र से होती है। वह 
इस प्रकार है : हे पविन्न ज़रथुश्त्र, इस प्रकार कहो आओ, ऐ बादलो, 
चले आओ, न्ञाकाश मे वायु में से, ए्थिवी पर, हज़ारों बूँदों के द्वारा, 
लाखों बूंदों के द्वारा ।” यहाँ प्रत्यक्ष ही बादलो से जल गिरने की बात 
है। जब वुरुकश जलों का भण्डार था तो वह भो मेघ हुआ और असपुरों 
ओर देवों का संग्राम यही बादलों में ही हुआ होगा । अवेध्ता के अलु- 
सार अल्बुज़ या दसबजती नाम का एक पहाड़ प्रथ्वी के चारों ओर है। 
हमारे यहाँ भी लोग उदयाचल ओर अप्ताचल नाम के पहाड़ों का 
ज़िक्र करते हैं । तिलक जिन दूसरे प्रमाणों को पेश करते हैं. बह भी 
मेरी सम# में उनके मत को पुष्ठट नहों करते | फ्रवशियो ( पितरों ) के 
सम्बन्ध में कहा गया है कि उन्होंने अंभ्रिमेन्यु की दुष्टता को नष्ट किया 
जिससे न तो जल का बहना बंद हुआ न ओषधियो का बढ़ना बंद 
हुआ । यहाँ भी किसो दिव्य जल के बढ्ाव की कल्पना करना अनाव- 
श्यक है ; पौधों के बढ़ने को बात से तो ओर भी भोतिऊ जल का बोध 
होता है। वेन्द्दिद के "वें ओर ८वे फर्गंद मे अन्स्येष्टि करने का विधान 
बतलाया गया है। जरथुश्त्र पूछते हैं कि यदि हवा चल रही हो था बफ 
पड़ रही हो या पानी बरस रहा हो और उस समय कोई मर जाय तो 
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क्या क्रिया जाय । “वें फर्गद में यह प्रश्न इस प्रकार है : “ हे भौतिक 
जगत्‌ के स्रष्टा, पविज्ञात्मच, यदि गर्मी बीत चुकी हो ओऔर जाड़ा आ 
गया हो, तो मझद्‌ के उपासक क्या करें १” ८दें में प्रश्न का रूप यह है : 
“है भौतिक जगत्‌ के स्रष्टा, पवित्रात्मन्‌ , यदि मझद के किम्ली उपासक के 
घर में मक कुत्ता या मनुष्य मर जाय और उस समय पानी बरस रहा 
हो या बरफ पड़ रही हो या हवा बह रही हो या अंधेरा छाने वाला हो 
जिसमें मनुष्य और पशु मार्ग मूल जाते हैं, तो मज्द के उपासक क्‍या 
करें ?” अहुरमब्द ने उत्तर दिया : “्रत्येक घर में, घरों के प्रत्येक समूह 
में, मुर्दो' के लिये तीन छोटे घर बनाने चाहियें।” ज़रथुश्त्र ने पूछाः “हे 
भोतिक जगत्‌ के खष्टा, पवित्रात्मन्‌ , मुर्दों के यह घर कितने बड़े हों १” 
अहुस्मदद ने उत्तर दिया “धम्म के अनुसार मुर्दे के घर इतने बड़े होने 
चाहियें कि यदि वह पुरुष ( सृतपुरुष, जीवितावस्था में ) खड़ा हो और 
अपने हाथ पाँव फेलाये तो उसके सिर याह्याथ या पाँव में चोट न 
लगे । और उस मस्त शरीर को वहीं पड़े रहने देना चाहिये 'दो रात, तीन 
रात या एक महीने तक, जब तक कि चिड़ियां उड़ने लगें, पोधे उगने 
लगें, जल्ल बहने लगे ओर वायु प्रथिवी पर से जल को सुखा दे ।” इसके 
बाद शव को समाधिस्थल पर ले जाने का आदेश है। अब तिलक का 
कहना है कि शव को एक रात, तीन रात या एक महीने तक बन्द 
रखना धुवप्रदेश की स्मृति है जहाँ सूथ्य कभी-कभी एक दिन के लिये 
ओर कभी इससे भी अधिक समय के लिये अदृश्य हो जाता है। ममे 
यह बात नहीं जँचती । यहाँ उन सभी अवस्थाओं के लिये विधान है 
जो सम्भवतः लोगों पर आ सकती थीं। आँधी चलता, पानी बरसना, 
बरक पड़ना, रात का अँघेरा छा जाना, यह सभी बातें सप्तसिन्धव और 
इंरान दोनों देशों में हो सफती थों । इनमें से कोई विपत्ति तो कुछ घंदों 
में ही टल जाने वाली है, इसीलिये एक रात का विधान है पैरन्तु गहिरी 
से गहिरी बषो और घोर से घोर तुषारपात मे भी एक महीने या इससे 
झधिक काल तक आधेरा छाये रहने ओर आना जाना बन्द रहने की 
सम्भावना नहीं. हो सकती । इसोलिये एक महीने की बात कह्दी गयी है। 
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थदि भ्रवप्रदेश के लिये विधि बनायी गयी होती तो चार पाँच महीने 
तक का प्रबन्ध होता । हवा के द्वारा पानी का सुखाया जाना, चिड़ियों 
का उड़ना, पौधा का उगना यह सब बातें भी या तो वषों से संबंध 
रखती हैं या ध्रुवप्रदेश के नीचे के देशों की सदियों से । जिन दिलों 
तिलक के अनुसार आये लोग धुवप्रदेश में रहते थे उन दिनों वो बहाँ 
चिरवसन्त था। इस बारहमासी वसन्त में पौधों का उगना या चिड़ियों 
का उड़ना कभी काहे को बन्द होता होगा, चाहे सूथ्य के दर्शन हो या न 
हों। आज जब कि वहाँ कड़ी सर्दी पड़तो है और चारों ओर बफ जमी 
रहती है तब भी जो चिड़ियाँ उत्तर दक्षिण के भुवम्रदेशों में पायी 
जाती है वह जाड़ों के महीनों में बराबर सोती नहीं रहती । 

अतः यह प्रमाण तो पय्याप्त नहीं हैं । इनसे यह कदापि सिद्ध नहीं 
होता कि आययों का मूलस्थान कहीं भवप्रदेश में था परन्तु इस बात को 
हमने अस्वीकार नही किया है कि सप्तसिन्धव छोड़ने के बाद प्रवासी 
आय्यों की एक शाखा कुछ काल के लिये स्यात्‌ भ्रुवप्रदेश में रही हो। 
जब वह अदेश बसने के योग्य नहीं रह गया तो यह लोग घूमते फिरते 
इरान पहुँचे होंगे। इसका यह तालय्य भी नहीं है कि इरान मे रहने 
वाले सभी आर्य ऐय्यन बीजों में रहने वालों के ही वंशज हैं। सम्भव 
है भारत छोड़कर एक शाखा सीधे इरान पहुँची हो, दूसरी चक्कर काट- 
कर आयी हो । ऐसा इतिहास भी मिलता है कि इरान में प्रचलित धर्म 
का संस्कार उन मग पुरोहितों के द्वारा हुआ जो वहाँ उत्तर पश्चिम से 
सासानी नरेशों के समय मे आये । उस समय भी ईरान का धर्म्मे उसी 
ढंग का था पर न तो उसका कम्मकांड ठीक था, न दार्शनिक विचारों 
का कुछ ठीक रूप था, न उपासनाविधि सुव्यवस्थित थी । 

संग अपने साथ्‌ धम्मे का परिष्छृत रूप लाये और वही इरान में 
राजाश्रय' पाकर चल गया। ईरान की प्रचलित भाषा पहलवी थी जो 
आजकल की इरानी या फारसी का पूवरूप थी। मग अपने साथ जो 
भाषा लाये वह ज़ेन्द थी। ज़ेन्द, पहलबी, संस्कृत सभी एकही कुटुम्ब 
की भाषाएं हैं पर जेन्द्‌ संध्कृत के अधिक निकट है। इससे यह अलु- 


है 
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मान होता है कि मर्गों के हाथों अवेस्ता को आय्य' उपजाति को उस 
शाखा के संस्मरण मिले जो ध्रुवप्रदेश में प्रवास कर चुकी थी। 
पारसियों के अतिरिक्त अन्य लोगों की पुरानी गाथाओ में कई बातें 
ऐसी हैं जो वेदिक आख्यानों से मिलती जुज्ती हैं। यूनानियो में प्रभाव 
को इश्लॉस ( उषस्‌ ) कहते थे। लेठ लोंगों में उसे दिएवोदुक्ते ( दिवो 
दुहिता ) कहते थे और वेदों की भाँति इस शब्द का बहुबचन में भी 
प्रयोग होता था। यूनानियों तथा आयरलैंड वालों में ऐसी कथाएं हैं 
जिनमें एक ही स्री के लिये दो व्यक्ति लड़ते हैं और दोनो छः छः महीने 
के लिये उसके शरीर के भोक्ता होते हैं। इसका अर्थ यह निकाला जाता 
है कभी छः महीने तक दिन और छः महीने तक रात होती थी । यूनानी 
ऐसा मानते थे कि हेलिश्रॉस (सूर्य ) के साथ २५० बैल और ३५० 
भेड़ें थीं। इस का तात्पयय यह निकाला जाता है कि कभी वह लोग ३५० 
दिनों का वर्ष मानते थे । आयरलैएड का एक आखझ्यान है कि कॉडोबर 
को फेडेल्म नाम की एक सुन्दर कन्या थी, जिसके एक से एक्र कमनीय 
नो शरीर थे | कुकुलेन एक अवतारी पुरुष थे। वह पश्चिम की ओर से 
आक्रमण करने वाले शत्रु का सामता करने के लिये आगे बढ़े परन्तु 
सायंकाल के समय एक गुप्त स्थान को चले गये जहाँ फेडेल्म पहिले ही 
पहुँच गयी थी । उसने वहाँ एक स्नान कुएड तेयार कर रक़्खा था। 
इसमें नहाने से कुकुलेन भावी युद्ध में विजयी होने के योग्य हो गये । 
यूनानियों में ऐथिनी एक देवकन्या थी। उसके भी नो शरीर थे । तिल्रक 
को इस नौ-वाली संख्या में वही कारण देख पड़ते हैं जो नवग्वों से नौ 
महीनों तक यज्ञ कराते थे, अथोत्‌ किसी समय नौ महीने का दिन 
होता था। रूस की एक कथा है कि एक समय एक बूढ़ा बूढी रहते थे । 
उनके तोन लड़के थे। दो तो समभदार थे पर तीसरा जिसका नाम 
आहइवन था पागल सा था। जिस देश में आइवन रहता था बहाँ कभो 
दिनन होता था। बराबर रात रहती थी। यह एक साँप की करनी 
थी । आइवन ने इस साँप को सार डाला। तब वहाँ बारह सिर वाला 
एक सपे आगया। आइवन ने उसको भी सार ड़ाला ओर सिरों को नष्ट 
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कर डालां। तत्थाल ही सर्वत्र उंजाला हो गया। यह कथा सूथ्य संबंधी 
प्रतीत होती है। तीन भाइयो मे से एक के प्रदेश में अंधेरा होने से 
साल,के तिहाई भाग अथोत्‌ चार महीने अंधेरा और शेष आठ महीनों 
में उजाला होने की ओर संकेत है । यह अंधेरा करने वाला सॉप वही 
बूत्र है जिसे वेद और अवेस्ता मे अहि कहा है। एक दूसरो रूसी कथा 
मे कॉश्चाह नाम का एक दानव, जिसके शरीर में केवल॑ हड्ड्याँ थीं, 
एक राजकुमारी को अपने महल में उठा ले जाता है। यह महत्न प्रथ्वी 
के नीचे था | एक राजकुमार उस्ते छुड़ाने के लिये निकलता है । सात 
वर्ष के बाद उसे सफलता मिलती है। यहाँ भी सात महीने के दिन का 
कुछ संस्मरण मिलता।सा प्रतीत होता है । , 

ऐसी ही ओर भी बहुत सी कथाएं हैं जिनमें सूय का छिप जाना, 
बफे का पड़ना, अंधेरे का छाना रूपक बाँधकर दिखलाया गया है। 
इनमें तीन, सात, नो आदि संख्याओ के आते ही तिलक का ध्यान उन 
बेदिक मंत्रों'्की ओर जाता है जिनमें यह संख्याएँ आती हैं। वह इन 
सब बातों को मिलाकर यह परिणाम निकालते हैं कि किसी समय इन 
सब लोगो के पूवेज ध्रुवप्रदेश में एक साथ रहते थे। मेरी समम में 
यह प्रमाण पय्योप्त नही हैं। यूरोप, विशेषतः उत्तरी यूरोप, के लोग 
सर्दी से परिचित थे, उनके देशो में बफ पड़ती ही थी । नारे के उत्तरी 
भाग से तो भ्रवप्रदेश के कुछ दग्विषय देखे भ्री जा सकते थे। यूरोप 
के अन्य उत्तरीय देशों से भी कोई कोई साहसी व्यक्ति उत्तर की ओर 
यात्रा करते थे ओर उनके विचित्र अनुभवों की कहानी विक्रत रूप में 
फैलती थी । कई पुश्तों की अनुभुति उसके रूप में और भी उलठ फेर 
कर देती थी। परन्तु कुछ थोड़े से ऊपरी साम्य सात्र से यह अनुमान 
नहीं किया जा सकता कि इन लोगों का यह अनुभव बेदिक आयर्ययों का 
भी अनुभव था। ऐसे अनुमान में केसी भूल हो सकती है. वह इसी 
एक बात से प्रकट होती है कि ऐसी ही कथाएं किनलैएड बालों में भी 
प्रचलित थीं। स्वयं तिल्॒क ने ही इस बात का ज़िक्र किया है । संब 
इससे तो यही मानना पड़ेगा कि फिन और वेद्क आयय एक ही वंश 
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की दो शाखा थे और कभी एक ही साथ भुवप्रदेश में रहते थे। पर 
यह अलुसान निराघार है क्योंकि यह सर्वमान्य है. कि फिन लोग तुकों 
और चीनियों की भांति मंगोल हैं। उचरी यूरोप वालो को धुव॒प्रदेश 
का थोड़ा सा अत्यक्ष ज्ञान है ओर आँधेरे उेजाले के दृश्य तो बषों और 
हिमपाक तथा धुबरात्रि में इुले इुंछ पक से ही होते हैं, इसीलिये 
कथाओं में कुछ कुछ समता दे । 


इकीसवां अध्याय 
महेंजोदरों ओर हरप्पा के खंडहरों का सन्देश 


कि 

जो लोग भारतीय सभ्यता की ग्राचीनता को स्वीकार नहीं करते 
उनका एक बहुत बड़ा तक यह है कि इस देश में बहुत पुराने स्मारर 
नहीं मिलते | न तो मू्तियाँ मिलती है, न मन्दिर मिलते हैं, न आसादों 
के भग्मावशेष मिलते है, न नगरों के खंडहर मिलते है। जो कुछ मिलता 
है वह मौय्येकाल का, जिसको लगभग २२०० बर्ष हुए। इसके उत्तर 
में इतना ही कहा जा सकता था कि यहां की नदियों अपनी घारा बद- 
लती रहती है ओर प्रतिवर्ष नयी मिट्टी डालती रहती हैं, ओर यहाँ की 
गर्मी और वर्षों इंट पत्थर की वस्तुओं को बहुत दिनों तक रहने नहीं 
देते | यह कारण अंशतः ठीक हैं पर ऐसी ह्वी परिस्थिति अन्यत्र भी है, 
फिर भी मिश्र और इराक़त में ४००० से ६००० बष तक की पुरानी चीज़ों 
मिली हैं। फिर भारत में ही २०००-२२०० वर्ष के पहिले का कुछ क्‍यों 
नहीं मिलता ? इसके साथ ही यह भी देखा जाता है कि मौय काल की 
कला ग्रोढ़ है । ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है कि जिन कारीगरों के हाथों उन 
चीज़ों का निमोण हुआ था वह नौसिखुए न थे बरन्‌ उनके पीछे सहस्रों 
वर्ष का अनुभव था। भारत में पुरानी चीज़ें मिलतीं ही नहीं, इससे 
पाश्चात्य विद्वानों ने यह निधारित किया कि भारतीयों ने यह विद्या 
इरानियों से सीखी । 

यह आरोप अच्छा न लगता हो पर इसका कोई सन्तोषजनक उत्तर 
नहीं था और भारतीयों को यद्द लाब्छन स्वीकार करना ही पड़ता था 
कि उनकी कला बहुत प्राचीन नहीं है। अकस्मात्‌ ही इस लाब्छन का 
परिहार हो गया । सिन्ध के ल्ारकाना ज़िले मे महेजोदरों नाम की एक 
जगह है । इसका अथ है मुर्दों का टीला। यहाँ कई ऊँचे ऊँचे टीले थे 


जिनमे बोद्ध अवशेष थे। सं० १९७८ में श्री बैनर्जी इन अवशेषों की 
आ्‌० शद 
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खुदाई कर रहे थे। एकाएक उनको कुछ ऐसी चीजे मित्रीं जो बौद्धकाल 
से बहुत पुरानी थीं। फिर तो १५७९५ से १९८४ तक वहाँ खुदाई हुई। 
भूगभे में से एक के नीचे एक सात बस्तियों निकली । सम्भवतः अभी 
नीचे एकाध तह और मिलेगी । 

सबसे नीचे एक नगर मिला है। इसमें इंट के पक्के धर हैं, अच्छी 
सड़के हैं, पानी निकलने के लिये नीचे नालियों बनी है। मन्दिर हैं, 
, मूर्तियाँ हैं । बहुत से मुहर भी मिली हैं । इनपर लोगो के नाम खुद हैं। 
इनसे दस्तावेज़ो और दूसरे काग़ज़ो पर मुहर किया जाता था। इसी 
प्रकार की चीजे उत्तरी सिध मे हरप्पा मे, जो मुल्तान ज़िले मे है, 
मिली है । ह 

यहाँ महेजोद्रों और हरप्पा की खुदाई और उसके फलस्वरूप जो 
वस्तुएं उपलब्ध हुई हैं. उनका वर्णन करने की आवश्यकता नहीं है। 
जिन लोगो को इस विषय में रस हो उन्हे मारशल की सचिन्न पुस्तको 
को देखना चादिये | इतना ही कहना पय्योप्त है कि मदेजोदरों की कला 
बड़े ऊंचे कोटि की है । इस विषय के विशेषज्ञों का कहता है कि यह ' 
चीज़ें ४५०० से ५५०० वर्ष पुरानी है। अतः इनके द्वारा भारतीय कला 
का इतिहास कम से कम तीन हज़ार बष और पुराना हो जाता है। मेंने 
४ कम से कम ” इसलिये कहा है कि महेंजोदरों की कला की ग्रोढ़ता इस 
बात की साक्षी है कि उसके भी पीछे कम से कम पाँच सौ वर्ष का 
अनुभव था । 

सिन्ध के जलवायु में उस समय से आज बहुत परिवतेन द्वो गया 
है । भीगोलिक रूप भी बदल गया है। महेंजोद्रों इस समय समुद्र से 
९५ कोस दूर है पर ऐसा ग्रतीत होवा है कि उन दिनों वह समुद्र तट पर 
था। धीरे धीरे सिन्धु ने मिट्टी डाल कर इतना समुद्र पाठ दिया है। 
हरप्पा महेजोदरों से लगभग १९० कोस उत्तर है। ऐसा प्रतीत होता है 
कि पहिले यहाँ बहुत बड़ी नदी बहती थी। आजकल मुल्तान में बषों 
बहुत कम होती थी, पर आज से दो-ढाई सौ वर्ष पहिले बहुत बषों 
होती थी । आज से लगभग चार सौ वर्ष पहिले तक सिन्ध में बड़ी मेह- 
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रान नाम की नदी सिन्धु के प्रायः बराबर बराबर बहती थी। अब यह 
बहुत छोटी नदी हो गयी है । सतलज जो आजकल व्यास में गिरती है 
पहिले इसी में गिरती थी | इसकी एक शाखा हकरा सूख ही गयी है । 
इन सब बातों से अनुमान होता है कि जिन दिनो महेजोदरों और 
हरप्पा आबाद थे, उन दिनों यह प्रान्त आज की भांति मरुप्राय न था। 


इस खुदाई से यह बात तो सिद्ध हो गयी कि यदि सारे भारत में 
नहीं तो कम से कम सिन्धु नदी के फिनारे बसे हुए इस प्रान्त में तो 
आज से पॉच हज़ार वर्ष पहिले भी बड़े बड़े नगर बसे थे, पक्के घर होते 
थे, कला का विकास हो चुका था ) उन दिलों भी यहाँ का प्रभाव दूसरे 
प्रदेशों पर पड़ता ही होगा क्योकि यहाँ के लोगों का व्यापारिक संबंध 
तो दूसरे प्रदेशों से रहा ही होगा | अतः यह अजुमान निराधार न होगा 
कि आज से ४०००-४५०० वर्ष पहिले इस अकार की कला और वास्तु- 
विद्या दूसरे प्रान्तों मरे भी थोड़ी बहुत फैल चुकी होगी। इस प्रकार 
भौय काल भौर उसके बाद की कला का पिठृल्‍थ्व खोजने हमको ईरान 
जाने की आवश्यकता नही है, वह भारत में ही मित्र जाता है । 

परन्तु महे जोदरो की खोज ने एक और बिलक्षएण बात दिखलायी । 
ईरान के पश्चिम दजला और फरात नदियों के, जिनको अंग्रेज़ी नक््शों 
में टाइम्स ओर यूफ्रेटीज़ लिखा जाता है, अन्तर्वेद का आन्त सभ्यता के 
इतिहास में एक विशेष महरव का स्थान रखता है। हज़ारों वर्ष तक 
यहाँ बलवान राष्ट्र रहे हैं जिनकी कीरियाँ आज भी खंडहरों के रूप से 
मिलती हैं। किसी समय युरोपवाले ऐसा मानते थे कि सभ्यता का 
विकास सबसे पहिले मिश्र में हुआ पर आज यह पात प्रायः सर्वमोन्य 
हो गयी है कि इराक़ के इस अदेश में उसकी नींव मिश्र से भी पहिले 
पड़ी थी । यहाँ की सबसे पुरानी सभ्यता वह है जिसे सुमेर-अक्काद की 
सभ्यता कहते हैं। इसके बाद चेल्डिया, फिर बैबिलन का काल आता 
है। इसी समय यहूदी भी रंगमंच पर आये और उनसे इस देश की 
सांस्क्षतिक सम्पत्ति का असाद यूरोपवालों को मिला । प्रथित्री के इति- 
हास का यह बड़ी ही रोचक ओर शिक्षाप्रद अंश है। बह राष्ट्र छुप्त हो 
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गये, उनकी बोली आज कही सुनायी नहीं पड़ती परन्तु उनके आवि- 
ध्कार, उनके विचार आज भी हैं ओर उस संस्कृति और सम्यता के 
छविच्छेय अंग है जिससे सारा सभ्य जगत्‌ लाभ उठा रहा है । 

मैंने ऊपर कहा है कि इस प्रदेश की छप्त सभ्यताओ में सुमेर- 
अक्काद्‌ सबसे पुरानी थी। यह आज से 5००० वे पुरानी बतलायी 
जानी है । इसके दो केन्द्र थे। एक तो अक्काद और दूसरा उससे दक्षिण 
शुमीर (या सुमेर )। पीछे से यह दोनो नगर या राज एक हो गये। 
इनके भभावशेष आजकल खोदे गये है ओर इनकी उत्कृष्ट कला का, जो 
सैकड़ों वर्षो में उन्नति की उस सीमा तक पहुँची होगी, परिचय देते हैं । 
अब जो विलक्षण बात देखने मे आयी वह यह है कि महेजोदर) में' 
जिस सभ्यता का परिचय मिलता है वह उसी ढंग की है जैसी कि सुमेर 
को सभ्यता थी । मकानो की बनावट का ढंग वही है, मूर्तियाँ वैसी ही ' 
हैं, मुहरों पर तथा दूसरी जगह उसी प्रकार के अक्षर खुढ़े हैं, दोनों 
जगहों की भाषा एक ही है ओर करे व्यक्तियों के नाम भी केनों जगहों 
में मिलते हैं । इतना गहिरा साम्य है कि इस बात से कोई सन्देह नहीं 
हो सकता कि हम दोनो जगहों मे एक ही सभ्यता ओर. संस्कृति के 
प्रदर्शन देख रहे हैं। मूर्तियों के आकार से यह लोग तूरानो अथोत्‌ 
मंगोल उपजाति को शाखा से प्रतीत होते है ।इनकी भाषा का ठीक ठीक 
स्वरूप क्या था यह नहीं कहा जा सकता | कुछ लोगों का अनुमान है 
कि बह द्वराविड़ थी परन्ता कुछ दूसरे विद्वान उसे संस्कृत से मित्रती 
जुलती मानते हैं । 

भारतीय संस्कृति से भी कई बातें मिलती जुलती है पर कुछ बातों 
में बड़ा अन्तर भी है। इनके एक उपास्य इन्दुरु ( बेद्क इन्द्र ? )थे। 
' इनके दूसरे उपास्य सूथ्य थे। उनका नाम शमस्‌ था। सूथ्ये को यह 
लोग मछली से उपसा देते थे। कभी कभी सूर्य को शु-खौ--परदार 
मछली--और कभी बि-ह-एश-बड़ी सछली--कहते थे। इसके साथ 
न--मनुष्य--जोड़ने से वि-ह-एश-न--महा-नर-सत्स्य--बनता है। इस 
देव की जो मूर्तियाँ मिलती हैं. उनमें आधा शरीर' मलुष्य का है) 
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आधा मछली का, या आगे का भाग मनुष्य का, पीठ मछली की । 
कुछ लोगों का यह अनुमान है कि यह बि-इ-एश-न विष्णु का ही रूपा- 
न्तर है। यह भी याद्‌ रहना चाहिये कि विष्णु सूथ्य का एक नाम है 
ओर विष्णु का पहिला अवतार आधा मनुष्य आधा मछली के रूप में 
हुआ था। महेंजोदरों तथा सुमेर में एक देवी की मूर्तियों बहुतु मिलती 
हैं। इनको मातृदेवी का नाम दिया गया है। इनके अतिरिक्त शिव की 
भी सूर््तियाँ मिलती हैं। वेदों में इन्द्र, वरुण, विष्णु, सूथथ आदि के 
नाम आते हैं, उनको यज्ञभाग दिये जाते है. परन्तु मंदिर ओर मूर्ति का 
पता नहीं चलता । परन्तु महेजोदरों मे जो मूर्तियाँ मिली है वह करे 
बातों में आज कल जैसी हैं। शिव की मूर्ति योगी की मुद्रा में है। 
तीन भुख हैं, सिंहासन के ऊपर नासाग्र ध्यान लगाये सिद्धासन से बेठे 
हैं। गले में बहुत सी मालाएँ पड़ी हैं, हाथो मे भी कई आभूषण या 
माला पहिने हुए हैं। शिव का नाम पशुपति भी है। स्यथात इसी लिये 
मूर्ति के चाें ओर चार पशु हैं : हाथी, व्याप्र, महिष और गेंडा। 
सिंहातन के नीचे दो हिरण हैं । मस्तक के ऊपर दो सींगें बनी हुई हैं । 
सम्भवतः इन्होंने ही आगे चल कर त्रिशूल का रूप धारण किया | अब 
तक इससे प्राचीन प्रतिमा भारत में नहीं मिली है । इस मूर्ति के सिवाय 
कई शिवलिंग भी पाये गये हैं । वृष की भी बहुत सी मूर्तियों मिली हैं 
यद्यपि यह ठोक ठीक नहीं कहा जा सकता कि वृष और शिव में कोई 
संबंध था या नहीं । 

परन्तु साहश्य यहीं समाप्त नहीं होता, कई बिद्वानों के मत मे इससे 
कहीं आगे जाता है। वेदों मे कई ऐसे शब्द हैं जिनका कुछ ठीक अथ 
नहीं लगता । जभरी, तुफेरी, इसके उदाहरण है। इन विद्वानों की 
सम्मृति है कि हम इन शब्दों का अर्थ लगाने में इसलिये असमथ होते 
हैं कि हम भारत के बाहर दृष्टि नहीं डालना चाहते। यह शब्द इराक 
की नदियों, पहाड़ों और नगरों के प्राचीन नाम हैं। इसी प्रकार जिन 
नरेशो के नाम वेदों मे आये है उनमें से कई भारत में शासन नहीं करते 
थे बरन तत्कालीन इराक के राजा थे । इनके नाम अब भी रराक्त में प्राप्त 


क्र 
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पत्थरों, $'ठों और मूर्तियो पर खुदे मिलते हैं। यदि आरययों की एक, 
शाखा भारत में थी तो उसी समय दूसरी शाखा इराक मे थी। दोनों मे ; 
सम्पर्क था, इसलिये वेदों मे दोनों का इतिहास है । जिन विद्वानों ने इस ' 
क्षेत्र में काम किया है उनमे एक भारतीय, अध्यापक प्राशनाथ विद्या" 
लंकार, भी हे | 

दूसरे लोगो का, और इनमें ही वह सब भारतीय हैं जो बिना 
किसी प्रमाण ढंढ़ने का कष्ट उठाये यह माने बेठे हैं कि प्राचीन भारत 
सभ्यता और संस्कृति मे जगदूगुरु था, य३ मत है कि यह सादश्य कोई 
आश्चय्य की बात नहीं है । इराक़ के लोगो ने भारत से ही तो सभ्यता ; 
सीखी थी। हमारे देश के चक्रवर्तियों ने समय समय पर सारी प्रृथ्वी | 
को जीता था । इराक़ में भी आय्य गये ही होगे ओर वहाँ राज भी किया 
होगा | इसलिये वहाँ भारतीय ढग के चिन्ह मिलने ही चाहिये । ऐसा 
माना जा सकता है कि महेजोदरों से ही वह लोग गये होंगे जिन्होंने 
सुमेर, अकाद, चेल्डिया आदि को बसाया। इसीलिये वहाँ-सिन्ध प्रदेश ; 
की छाप अधिक देख पड़ती है। महेजोदरों का समय बेद्क काल के 
पीछे का है. अतः स्पष्ट ही यह सभ्यता वेद्िक आय्य सभ्यता का एक 
विकसित रूप है । 

एक तीसरा पक्ष भी है जो इसका ठीक उलट है! इसके मुख्य प्रव- 
' तक डाक्टर वेडेल हैं । इसके अनुसार सुमेरनिवासी ही प्राचीन आय्य 
थे ओर सुमेर की सभ्यता ही प्राचीन आयय सभ्यता थी । सुमेरवालों 
की एक शाखा ने सिन्ध प्रान्त को जीतकर महेजोदरों बसाया ओर बाद 
में उसकी धाराएं सप्तसिन्धव और उसके पीछे भारत के कोने कोने में 
पहुँचीं। दूसरी लहर पश्चिम की ओर गयी । उसने यूरोप बसाया | इस 
सत की पुष्टि में वह कई प्रमाण पेश करते हैं। उन सब पर यहाँ विस्तृत 
विचार करना अनावश्यक है परध्तु उनका स्वरूप तो 'देखना हीं 
चाहिये । 

बेडेल कहते हैं कि वेदो में कई जगह सिन्धुप्रदेश और वहाँ के रहने- 
वालों की ओर संकेत है । जैसे, मरुतों के द्वारा सिन्धुं की रक्णा का कई 


रश५३ ) 


जगह उल्लेख है। उनका कहना है कि यह मरुत्‌ वस्तुतः सुमेरियों की 
वह शाखा है जो इराक मे ऐमेराइत नाम से प्रसिद्ध हुईं। ज्ञत्रिय वह 
लोग थे जो सिकन्द्र के समय तक सिन्ध के आस पास के अदेश में 
खत्ती नाम से ओर प्राचीन काल में इराक में हत्ती या दित्ती ( हिट्टाइट ) 
कहलाते थे । इन हत्तियों में नासत्यो --अश्विनों-की पूजा नस्साति नाम 
से होती थी और यह लोग मिन्रावरुण को भी पूजते थे। सुमेरियों की 
ऐसी मुहरें मिली हैं जिनसे यह प्रतीत होता है कि इन लोगों में पुरोहित 
को बरगु कहते थे। बंडेल की राय में प्रसिद्ध पुरोहित भ्रगुवंश का नाम 
इसी बरशु से निकला है । इसी प्रकार कण्व नामक बरम का भी पता 
चलता है । बरम का अथे था विद्वान | इसका तात्पय्य यह निकाला 
जाता है कि यह बरम ही ब्राह्मण शब्द का पूथरूप है। इन्होंने कई 
रजवंशों तथा तत्कालीन प्रमुख पुरुषों की वंशावलियाँ उनकी मुहरों से 
निकाली हैं और उनको पुराणों में दी हुई तथा वेदों से निर्गेत बंशा- 
बलियों से प्लिलाकर दोनों की समता दिखलायी है। उदाहरण के लिये 
यह वालिका लीजिये :-- 


सुमे रिश्रन नाम पोशणिक नाम 

बश्ञश या बस्माह अश हयश्व या बाम्यंश्व 
मद््‌गल मुद्गल 

वि अशनदि पश्ेनदि या बध्यरव 
एनेतर्षि दिवोदास 


इसमे अन्तिम नाम नहीं मिलता। इसी प्रकार गाधिवंश की भी 
वंशावलि तेयार हुई है। इस वंश को सुपेरित्रन में शुदिआ वंश 
के, 
कहते थे :-- 


( २२४ ) 





सुमेस्भ्रिन नाम पोराणिक नाम 
उशू अश्व कुश बलाक 
| 
| 
खशु महिश्र कुश 
गुद्शि कुशुम्म: 
| | 
| हर छः 
( पुरी ) द७ आशतिन गिसु ८८ गाधि 
उरू थ्रशजिकुम 
सत्यवती > उस ऋतिक 
शपु॒दुकगिन 
. रे जमदग्नि 
बुरशसिन | या पुरशसिन ) शुअशसिन आन 
पी 
परशुशम सुषेन 


कं 


( >-का अर्थ है, विवाह हुआ ) 


हम दीर्घतमा ऋषि की कथा पहिले दे आये है । जब वह नदी में 
डाल दिये गये तो बहते-बह॒ते अंग देश जा निकले। बहों 'के राजा ने 
उनको जल से से निकाला । उसको लड़का न था। उसने उनसे कहा कि 
आप मेरी पत्नी में पुत्र उत्पन्न करें | उन्होने स्वीकार कर लिया। परन्तु 
रानी ने उनके पास आप न जाकर उषित्‌ नाम की एक दासी भेज 
दी । ऋषि स्वज्ञ थे । इस छत को जान गये पर उन्होंने अपने तपोबल 
से उस दासो को पवित्र करके ऋषिपतनी बनाया। उससे उनको एक 
लड़का हुआ जिसका नाम ओषिज कजक्षिवान्‌ रक्ष्खा गया। यही अंग 
का युवराज हुआ । यह लड़का भी ऋषि हुआ । इन्द्र ने प्रसन्न होकर 
इसको क्षुचया नाम की एक सुन्दर खसत्री प्रदान की । यह कथा वेद में 
भी दी है: 


अददा अर्भी महते वचस्थवे का्ञौवते वृचयामिन्द्र छुन्बते 
( ऋक १--५१, १३ ) 


है इन्द्र, तुमने बुड्ढे, स्तुति करने वाले, सोमरस निकालने वाले, कक्षिवान्‌ 
को युवति वृच्चया दी | 


( २१२५ ) 


अब महेजोदरो में एक सुहर मिली है जो उरिकि ( या उऋकि ) 
की रहने वाली दासी उशिज की है । वृचया का नाम बृच, बुक, उरिक, 
उरिच, उरिक्रि, उऋणति, इनमें से किसी भी जगह की रहने वाली ख्री 
को दिया जा सकता है। जो कथा ऊपर दी गयी है उसके अनुसार 
बृचया कक्षिवान्‌ की पत्नी थी ओर दासी उषित्‌ उनकी माता थी । सम्भव 
है हजारो वर्ष के इतिहास में कुछ भूल पड़ गयी हो और बृचया ही 
उषित्‌ नाम की दासी रही हो | जो कुछ हो “उरिकि की रहने वाली दासी 
उषिज' और 'दासो उषित्‌! तथा बृचया' के नामो में बहुत साहश्य है । 

इतने संकेत ही पर्याप्त है। इतना ओर कह देता आवश्यक है कि 
वेंडेल का यह मत विशेषज्ञों में सवेमान्य नहीं है। कई लोग इन मुहरों 
पर खुदे नामों को दूसरे प्रकार से पढ़ते हैं उदाहरण के लिये पहली 
तालिका को ही लीजिये :-- 


वढेल के अपुसतार दूसर विशेषज्ञों के अनुधार 
उस्अश्‌ उर निना 
.. भद्गल अकुरगल 
विश्वशनरि इअखतुम * 
एने तर्षि एनलि त्ि 


फिर भी जितना सादृश्य निर्विवाद है. उतना ही विचारणीय है। 
अभी इसके संबंध मे कोई बात निश्चय के साथ नहीं कही जा सकती । 
न हम यही ठीक ठीक कह सकते हैं कि सिन्ध से लोग जाकर इराक में 
बसे, न इसी का कोई पुष्ठ प्रमाण है कि सुमेर से कुछ लोगों ने भारत 
मे उपनिवेश बसाया । वेदिक सभ्यता और महेजोदरों की सभ्यता का. 
क्या संबंध है यह भी अनिश्चित है । थों तो बेदों में नगरों और क्लिलों 
का भी जिक्र आता है परन्तु वेदिक आय्यों' की सभ्यता ऋषिप्रधान ही 
प्रतीत होती है। महेजोदरो जैसे सुव्यवस्थित नगरों का पता नहीं 
चलता । इससे यह कहा जा सकता है कि वेदिक सभ्यता प्राचीन है 
ओर महेंजोदरों काल से कम से कम चार पाँच हज़ार वर्ष पुरानी है। 
धीरे धीरे उसका विकास हुआ ओर बड़े बड़े नगर बसने लगे | यह दो 
सकता है पर इसको मानने में दो तीन बड़ी अड्चनें पड़ती हें। वेढ़ों में 

आ० २९ है 


( २२६ ) 


सोना, चांदी ताँबा के साथ साथ लोहे का बराबर उल्लेख है। बेदिक 
आयये लोहे से काम लेते थे । परन्तु महेजोद्रों मे और धातु मित्रते हैं, 
लोहा नहीं मिलता । वेदिक आय्य शम्र तो चलाते ही थे, अपने शरीरों 
की रक्षा के लिये कवच भी पहिनते थे। परन्तु महदेजोदरों या सुमेर मे 
कवच का कोई पता नहीं चलता | यदि्‌ इस सभ्यता का विक्रास बैदिक 
सभ्यता से हुआ होता तो यह असम्भव था कि यह लोग ऐसी उपयोगी 
चीज़ों को भूल जाते । वेदिक उपासना में यज्ञो का ही मुख्य स्थान है 
पर इनके मन्दिरों में उपयुक्त यज्ञकुएड या वेदियां नहीं समिलतीं। वेदों 
में गझ का महत्त्व है, इनके यहां वृष को ग्राधान्य है | यह समझ में नहीं 
आता कि यह बातें केसे हुई' | हम यह भी देखते है कि वेदिक आस्यों 
के बंशजों में आज भी गऊ का वही, वरन्‌ उससे भी ऊँचा, स्थान है । 
महेंजोदरों के निवासी घोड़े से भी अपरिचत प्रतीत होते हें । 


यह मानने सें भी कठिनाई है कि सुमेरिश्रन सभ्यता से बेदिक 
सभ्यता निकली । पहिले तो नगरों में केन्द्रीमूत व्यापारअ्रधान 
सभ्यता भ्रामों में केन्द्रीभूत ऋषिप्रधान सभ्यता में कैसे बदल गयी, यह 
आश्चय्य की बात है | सुमेरिश्नन सभ्यता में लिखने का प्रचार है पर 
बेदों में लिखने का कहीं स्पष्ट प्रमाण नहीं मिलता । यह भी सन्देह- 
जनक है | उन सब देव देवियों और उनके मन्दिरों को छोड़ कर यज्ञ- 
यागादि का प्रचार होना सी समझ में नहीं आता। 

बात यह है कि यदि यह खोज जारी रही तो इससे न केवल भारत 
या पश्चिमी एशिया वरन्‌ समस्त मानव सभ्यता के इतिहास पर बड़ा 
प्रकाश पड़ने वाला है | सम्भवतः बहुत से विचार जो आज रूढ़्ियों की 
भाँति पकड़े जाते हैं छोड़ने होंगे। कोई आश्चय्ये की बात न होंगी 
यदि आययों के आदि निवास के प्रश्न को निबट़ाने में भी सहायता 
मिले । पर अभी तक जो सामभी मिली है वह अपय्योप्त है। जो खुदे 
हुए लेख मिले हैं. उनका क्या अर्थ है, इस संबंध में सब विद्वानों का 
भव एक नहीं है। अतः उनके सहारे अटकल लगाना आमक होगा । 


8नरफभिव्यत“नननर जप फकफाए कर, 


बाईसवां अध्याय 
आय्ये संस्कृति का भारत के बाहर प्रभाव 


आजकल संस्कृति और सभ्यता नाम लेने से उस संस्कृति और 
सभ्यता का बोध होता है जिसका सम्बन्ध पाश्चात्य यूरोप और असे- 
रिका के संयुक्त राज से है। यही देश सभ्यता के रक्षक पोषक माने 
जाते हैं, यही अपने को जगद्गुरु मानकर दूसरे लोगों को सभ्य और 
संस्कृत बनाने का दम भरते हैं। यदि इनपर कोई विपत्ति आती है तो 
कहा जादा है कि प्रथिवीतल से सभ्यता और. संस्कृति का ही लोप होने 
जा रहा है । 


इस सभ्यता का उद्गम यूनान और तत्पश्चात्‌ रोम से हुआ, इस- 
लिये यह स्वाभाविक है कि यूरोपनिवासी यूनान और रोमवालों का 
अपने को चिरऋणी मानें। पर इतना तो वह प्रत्यक्ष देखते हैं कि इन 
देशों की सभ्यता पर कुछ ओर देशों का अभाव पड़ा था। इन देशों में 
पहिला स्थान मिश्र का है । मिश्र का कई हज़ार वर्षों का इतिहास प्रायः 
अविच्छिज्न रूप से मिलता है। उसके खंडहर आज भी उसकी पुरानी 
संस्क्रति का साक्ष्य दे रहे हैं। उसकी सभ्यता यूनान से बहुत पुरानी 
थी । पाश्चात्य विद्वान ऐसा मानते रहे हैं कि इस प्थिवी पर सभ्यता 
का उदय पहिले पहिल नील के किनारे सिश्र में ही हुआ । 

कुछ थोड़ा सा उपकार फिनीशियन लोगों का भी माना जाता है। 
ऐसा विश्वास किया जाता है कि यह लोग पहिले ईरान मे, फिर शाम 
में, फिर उत्तरी अफ्रीका में आ बसे पर जहाँ रहे समुद्र के किनारे ही 
रहे । यह लोग दूर दूर तक समुद्र यात्रा करते थे। ऐसा माना जाता है 
कि यूरोप ही नहीं प्रत्युत मिश्र को भी इन्होने कई बातो में सभ्यता का 
पाठ पढ़ाया है । 


( २२८ )» 


इनके अतिरिक्त यूरोपवाले यूरोप के बाहर के दो ही राष्ट्रों को सच- 
मुच जानते हैं या यों कहिये कि दो का ही प्रभाव यूरोप पर थोड़ा बहुत 
मानते हैं । पहिले तो यहूदो है । इन्होंने ही यूरोप को ईसाई घम्म दिया 
है क्योंकि ईसा जन्मना यहूदी थे। दूसरे इरानी थे। इनकी मिश्रियों, 
यहूदियों, तथा इराक़त के दूसरे प्रान्त वालो से कई बार लड़ाइयाँ हुई, 
दो दो बार इन्होंने यूनान पर आक्रमण किया, फिर सिकन्दर ने ईरान 
को जीता । इस प्रकांर ईरान का अपने पश्चिम के देशों से सैकड़ों वर्षो 
तक सम्पर्क रहा और एक का दूसरे पर बराबर प्रभाव पड़ता रहा | 
। एशिया महाध्टीप के दो और देशों, चीन और भारत, को भी 
अपनी संस्कृति और सभ्यता पर गय है। पश्चिमी एशिया के लोग 
इनके नामो से दो परिचित थे पर अभी तक पाश्चात्य विद्वानों की यही 
धारणा रही है कि इनका ग्रभाव दूसरे देशों पर बहुत कम पढ़ा है | 
भारत से निकलकर बौद्ध धम्म ने समस्त प्रथिषी को अभावित किया है 
पर यह बहुत पीछे की बात है। मु 
सभ्यता ओर संस्कृति के इतिहास में भारत को कोई विशेष महत्त्व 
का स्थान नहीं दिया गया। इसके कई कारण हैं. पर इनमें से मुख्य 
कारण यह है कि भारत का अपने पश्विमी पड़ोसियों से राजनीतिक 
संबंध नहीं के बराबर था । इरानी, यहूदी, यूनानी, मिश्री, इराक के 
दूसरे राज्यों के रहने वाले, जैसे सुमेरी, चेल्डी, हित्ती आदि, आये दिन 
एक दूसरे से लड़ते ओर सन्धि करते रहते थे। एक का राज दूसरे पर 
होता था, एक की सेना दूसरे के देश में जाती थी, एक के सेनापतियों 
और नरेशों के नाम दुसरे के इतिहास में जगह पाते थे। भारत सबसे 
अलग था। गुप्त साम्राज्य के समय मे तो भारत की सीसा मध्य एशिया 
तक पहुँचायी गयी पर इसके पहिले किसी भी योद्धा का ध्यान भारत 
के बाहर नहीं गया। जो महत्वाकांक्षी राजा हुआ, उसने 'भारत के 
विभिन्न प्रान्तों के नरेशों को हराया, अश्वमेघ या राजसूय यज्ञ किया, 
चक्रवर्ती कहलाया। कहा जाता है कि थुधिष्टिर के राजसूथ यज्ञ के 
पहिले अजुन आदि सारो एथिवी जीत लाये थे । उन्होने चाहे जो किया 
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हो पर सहाभारत में सम्मिलित होने वाले नरेश सब भारत के भीतर के 
ही थे। यह स्मरण रखना चाहिये कि मुग़लो के समय तक अफग़ा- 
निस्तान भारत का अह्न माना जाता था। भारत जैसे देश में चक्रवर्ती 
बनना स्थात्‌ इतना समय और इतनी शक्ति ले लेता था कि इस काम 
को पूरा करके लोग थक जाते थे । जो कुछ हो यह आश्चरय्थ की बात है. 
कि किसी भी भारतीय नरेश की बुद्धि मे पश्चिम की ओर दिग्विजय 
करने की बात न समायी । शको और हूणों ने भारत पर आक्रमण 
करके राज्य स्थापित किये, ईरान वालो ने पश्चिमी भारत के एक बढ़े 
भाग पर क्रब्जा करके अपने क्षत्रप नियुक्त किये। यह क्षत्रप पीछे से 
स्वतंत्र नरेश हो गये | सिकन्द्र ने भारत पर आक्रमण किया और 
पश्चिमी भारत के एक भाग को अपने साम्राज्य मे मिला लिया, ह्षे- 
वर्धन की मृत्यु के बाद एक छोटा सा चीनी आक्रमण भी हुआ परन्तु 
भारतीयों को भारत के बाहर जाकर आक्रमण करने की, चीन, ईरान, 
इराक्त, यून्यन में आधिपत्य स्थापित करने की; कभी प्रवृत्ति न हुई। 
इसका कारण सालिकता न थी | आपस में तो लड़ते ही रहते थे । इस 
अलग अलग रहने का यह परिणाम हुआ कि बौद्ध देशों मे धम्मंप्रचा- 
रक अशोक की भले ही ख्याति हो परन्तु तत्कालीन इतिहास न तो 
किसी पराक्रमी भारतीय नरेश को जानता है. न भारतीयों की वीरता 
और युद्धकोशल से परिचित है। इसी से यह धारणा पड़ गयी कि 
भारत का अपने बाहर की सभ्यता के विकास पर कोई प्रभाव नही पड़ा 
है। फिर, यूरोपियन विद्वानो ने अपने को यह भी समझा लिया था कि 
भारतीय सभ्यता का इतिहास २५००-४००० वर्ष के भीतर का है। ऐसी 
दशा में वह उन प्राचीन सम्यताओं को, जो उससे कहीं पुरानी थीं, 
प्रभावित कर भी नही सकता था । 

यह तो दुर्भाग्य से सत्य ही है कि बाहर वालों से भारतीयों का 
राजनीतिक संबंध बहुत कम रहा । जो रहा भी वह रक्तात्मक था। जब 
बाहर वाले हमारे सिर पर घहरा ही पड़ते थे तो हम अपने को बचाने 
का प्रयास करते थे, स्वयं हम किसी से मिलना नहीं चाहते थे। परल्तु 


श्र्ष 
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अब पेतिहासिक साभग्री बहुत मित्री है। उसने हमको मिश्रियों और 
यहूदियों से भी पुराने राष्ट्रो का पता बताया है ओर इतिहास को कई 
हज़ार बर्ष पीछे ले गयो है। आठ हज़ार वर्ष पुराने अवशेष यह संकेत 
करते हैं कि उनके पहिले कई हजार वर्षों तक कला की उन्नति होती 
रही थी । 

यह सामग्री एक दूसरी बात का भी प्रमाण देती है। उस प्राचीन 
काल मे भारत इन देशों से सवंधा अलग नहीं था। भारतीय नरेशों ने 
जाकर वहाँ अपना शासन स्थापित न किया हो परन्तु भारत का प्रभाव 
उनके जीवन पर पड़ा था, यह बात स्पष्ट है। भारतीयों की तो यह 
धारणा है कि किसी समय भारत से ही सारी प्रथिवी ने सभ्यता 
सीखी | इसका कोई प्रमाण नही है। परन्तु मै संक्षेप मे कुछ बातों का 
दिग्द््शन करामा आवश्यक समझता हूँ जिनसे तत्कालीन जगत्‌ पर जो 
आय्ये छाप थी उसका कुछ पता चल सके । इस पुस्तक के मूल विषय 
से इसका भी संबंध है । 

' इराक की सबसे प्राचीन सभ्यता तो अक्काद--सुमेर की थी । उसके 
साथ बेद्क सभ्यता के संबंध के विषय में कौन कौन से सत हैं. इसका 
उल्लेख हम पिछले अध्याय मे कर चुके है । इस संबंध में हॉल के 
एंशेण्ट हिस्टरो आव दि नियर इस्ट से दास के ऋग्वेदिक इण्डिया में 
उद्धृत यह बात विचारणीय है कि (उनकी मूर्तियों को देखने से ऐसा 
प्रतीत होता है कि सुमेरिश्नन लोग दक्षिण भारत के निवासियों से 
मिलते जुलते थे और सम्भवतः भारत से ही वहाँ गये थे | सुमेर पहुँ- 
चने के पहिले ही उनको संस्कृति बहुत कुछ उन्नति कर चुकी थी। ' 

* सुमेर के बाद उस प्रदेश मे चैल्डिया-बैबिलोनिया का ज़ोर बढ़ा | 
इन लोगों का भारत से, विशेषतः दक्षिण भारत से, व्यापारी संबंध था, 
इसके तो कई प्रमाण मिलते हैं । एक छः हज़ार वर्ष पुराने खेंडहर मे 
भारतीय साल लकड़ी का एक टुकड़ा मिला है। यह लकड़ी दक्षिण 
भारत के सिवाय कही ओर होती ही नहीं । पर उत्तरी भारत से भी 
संबंध था, इसके भी प्रमाण हैं। उनकी भाषा मे मलमल को सिन्धु 
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कहते थे । यह शब्द बतलाता है कि वह लोग रुई का बना कपड़ा सिन्धु ' 
के किनारे से मेंगाते थे। उन लोगों मे. एक प्रकार की एक तौल थी, 
जिसे मना कहते थे । यह शब्द ऋग्वेद में भी इसी अर्थ में आता है । 
इनके देवों में सबसे बड़ा स्थान अन का था। कुछ लोगों का मत है कि 
यह शब्द्‌ अहिहन (इन्द्र ) का अपभ्रंश है। यह बात हो या न हो, 
यह लोग अन को अप्ठुर या अर्शुर भी कहते थे । अन के बाद वल या 
बल थे। संभवतः यह वही वल नामक असुर था जिससे वैदिक इन्द्र 
का युद्ध हुआ था। तीसरे देव का नाम अनु (अप्नि ?) या दगनु 
( दृहन ? ) था। इनके एक और देव का नाम बिन था। ऋग्वेद के 
दशम मडल में वेन नामक देव का जिक्र आता है। वायु के अधिष्ठाता 
देव को यह लोग सतु या मरते कहते थे जो मरुत्‌ का ही रूप प्रतोत होता 
है। सूय्य के लिये इनका दिआनिसु नाम दिनेश से ही निकलता दीखता 
है। इनके यहाँ सृष्टि की कथा में बतलाया गया है कि आदि में भ््प्सु 
ओर तिअमत्त नाम के दो देव थे। यह तो प्रायः शब्दश: उस वैदिक 
सष्टिकम से लिया जान पड़ता है जिसमें कहा गया है कि आदि में 
केवल आपः और तम था। आपः का सप्रम्यन्त रूप अप्सु है। कई 
चेलडियन नरेशो के नाम सुनने में भारतीय से लगते है, जैसे सार्भन, 
अमरपाल, असुरवनिपाल । 


इसी श्रदेश में और इसके आस पास मितन्नी, हित्ती, फजियन, 
आदि कई राष्ट्र हो गये हैं । इन सबको बिनष्ट हुए तीन हज़ार वर्ष से 
ऊपर हो गये, अतः इनका विकास इसके बहुत पहिले आरम्भ हुआ 
होगा । मितन्नियों में इन्द्र, मित्रा-बरुण और नासत्यों ( अश्विनो ) की 
पूजा होती थी। उनके नरेशो के नाम जैसे अतंतन, अतंसुम, सुतर्न 
(या सुतरण ) और दशरत्र (या दशरथ ) शुद्ध आय्य ढंग के हैं । 


वहीं कासियों ( या काश्यों ) का भी राज्य था। हॉल कहते हैं कि 
इन लोगों की भाषा आय्य थी ! यह लोग देवो को बग-अश कहते थे । 
इनके सबसे बड़े उपास्य सूथय थे। उनको यह लोग सूर्य-अश कहते 
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थे। यह 'अश' प्रथमा विभक्ति के एकवचन का प्रत्यय है। इसका 
संस्कृत रूप सु या अस्‌ है। जैसे राम + सु या राम + अस्‌ या रामः। 
फ्रिजियन लोगो के मुख्य देव बगै-अस ओर उनकी मुख्य देवी अम्मा 
थीं। अम्मा अस्ब का और बग भग का बिगड़ा रूप है। यह वैदिक 
नाम भग यूरोप की भी कई भाषाओं से बग के रूप सें आया है । 


यहाँ पर. इतना अवकाश नहीं हे कि हम उन सब राष्ट्रों का, जो 
आज से चार-पॉव हज़ार वर्ष पहिले विद्यमान थे, वर्णन करें ओर 
उनकी संस्कृति की आस्य संस्कृति से तुल्लना करें। इतना ही कहना 
पर्याप्त है कि मिश्र की सभ्यता में भी कई बाते आय्य सभ्यता से मिलती 
प्रतीत होती है। पौराणिक काल और उसके बाद तो आय्य सम्यता 
मध्य एशिया; चीन, जापान, कम्बोज, स्याम, जावा और लंका तक 
पहुँची । इतना ही नही, मध्य और दक्षिणी अमेरिका के खँंडहरो को 
देख कर कुछ ल्ांगो को भारतीय संस्कृति का आभास देख पड़ता है। 
पर यह सब पीछे की चीज़ें है। हम यहाँ प्रागेतिहासिक काल की 
विवेचना कर रहे हैं । 


उस समय के राष्ट्रों मे क्रिनीशियन लोगों का उल्लेख ऊपर आ 
चुका है। यह लोग उस समय के व्यापारी तो थे ही, पश्ञु चुरा ले जाना, 
मनुष्यों को पकड़कर था मोल्न लेकर दूसरे देशों से बेच देना, डाका 
डालना--यह सब इनके काम थे। पश्चिमी एशिया, उत्तरी अफ्रीका 
तथा दक्षिणी यूरोप के लोग इनसे घबराते थे। समुद्गाठन करने में यह्‌ 
लोग उस समय सबसे आगे थे। इनके मुख्य देवों के नाम बल और 
उरेन ( वरुण )--अस थे | बत्न के मन्दिर में भीषण नरमेघ होता था। 
मूर्ति के हाथो के बीच मे अश्विकुंड होता था। राष्ट्रीय आपत्तियों के 
समय उसमें सेकड़ो बच्चे डाल दिये जाते थे। युद्ध मे पकड़े हुए शत्रु 
भी जीते जला दिये जाते थे। इनकी अन्तिम बस्ती कार्थेज को कई 
लड़ाइ्यों के बाद, जिनको प्युनिक युद्ध कहते हैं, रोम ने नष्ट कर दिया। 
सैकड़ों दोषो के साथ इन प्युत्िकों ने (फेनिशियन का ठीक रूप्युप निक 
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या फिशिक ही है) सभ्यता के बिकास में बड़ी सहायता दी है। 
भूमध्यसागर के तटवर्तियों ने इन्हीं से जहाज़ चलाना, व्यापार करना, 
गणित्‌, ज्योतिष, और लेखन कला का ज्ञान प्राप्त किया था । सप्तसिन्धव 
से इनका जो संबंध प्रतीत होता है उसका अगले अध्याय में सविस्तर 
वर्णन होगा । 


तेईसवां अध्याय 


चैदिक सभ्यता का भारत के बाहर प्रचार 
(क) पणि 


इस पुस्तक में हमने इस मतको स्वीकार नहीं किया है कि आय्ये- 
लोग भारत में कहीं बाहर से आये। हमने यह भी नहीं माना है कि 
बेदिक आय्य और यूरोप के निवासी एक ही उपजाति में ढेँ। फिर भी 
यह बात तो सर्वमान्य है कि प्राचीन यूरोप की ही नहीं अन्य कई देशों 
की भी प्राचीन संस्कृतियों में बेद्फ संस्कृति की झलक है । इसके दो ही 
कारण हो सकते हैं। या तो दोनों किसी एक स्रोत से निकली हों और 
वहां से इन विभिन्न देशों में स्वतंत्र रूप से फैली हों और समय पाकर 
विकसित हुई हों या इनमें से एक प्रमुख हो और दूसरी सब उससे 
निकली हों। में इस दूसरे मत को ही मानता हूं। मेरा विश्वास है कि 
नतो आय्यलोग धुव प्रदेश में रहते थे, न मध्यएशिया में, न 
पश्चिमोत्तर यूरोप में । उनका घर तो सप्तसिन्धव में ही था। यहीं से 
उनकी संस्कृति दूर देशों तक गयी ! 

परन्तु यदि यह मत ठीक है तो इस संस्क्रति के वाहक कोन थे, 
अथोत्‌ किन लोगों ने और क्रिस अरकार इसे भारत के बाहर के देशों में 
' फैलाया ? इस संबंध में पहिला नाम जो ध्यान में आता है वह फिनि- 
' शियनों (प्युनिकों) का है। इतना तो पता चलता है कि इनकी एक 
बस्ती किसी समय अरब के पूर्वीय या ईरान के दक्षिणी भाग में अरब 
' सागर के तट पर थी। बहीं से यह लोग धीरे धीरे चारों ओर फैले । 
जैसा कि पिछले अध्याय में दिखलाया गया है इनकी प्रसिद्धि यह थी 
कि यह लोग प्रथ्ु चुराते थे, डाका मारते थे, व्यापार करते थे, निदेयता 
से हर प्रकार से धन संग्रह करते थे । 
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बेढ़ों में पणियों का बहुत जगह उल्लेख है। इनका नाम परिणय या 
पशिक व्यापारी के लिये रूढ़ि सा हों गया। कोष के अनुसार 


पेश्यस्तु व्यवह॒र्ता, विट्‌, बातिकः 4 परिको वणिक 


अथांत्‌ वैश्य को व्यवहृतो, विद्‌, वात्तिक, पणिक और वणिक 
कहते हैं। इसी पणिक शब्द से पण्य (बिक्री की सामग्री), पस्यवीथिका 
( छोटे बाज़ार या पेठ, हाट )) आपण (बड़ा बाज्ञार) आदि शब्द 
निकले हैं | इन परिफों का जो वर्णन वेदों सें आया है उससे प्रतीत 
होता है कि यह लोग धन कमाने के किसी भी साधन को नही छोड़ते थे। 
ऋक्‌ ६-५१,१४ में सोम से प्राथंना की गयी है कि वह परि[ को नाश 
करे। वहां परिए को अन्रि और वृक-भक्षक और भेड़िया कहा है। इसी 
प्रकार ६--६१९,९ में सरस्वती को प्रशंसा में कहा गया है कि उन्होंने 
आचखादावस पणिमू--केवल अपना तपंण करने वाले पणियों का 
विनाश किया । अपना तपंण करने वाले” का अथ्थ स्वार्थी भी हो सकता 
है और देवों का तर्पण न करने वाला, उनको यज्ञ भाग न देने वाला, 
भी हो सकता है। इस दूसरे अर्थ की पुष्टि में प्रमाण भी मिलते हैं । 
ऋक ६--२०,४ में कहा है 

शतेरपद्नन्यणय इन्द्रात्दशोणये कवयेउर्कसातों 

हे इन्द्र, कुत्स से लड़ाई मे डर कर सो बल फे साथ (बड़ी सेना के साथ) 
पणि लोग भाग गये। 

इस मंत्र की दूसरो पंक्ति में मह्या अपुर सायाबी शुष्ण का नाम 
आया है | इसका अथ यह निकञ्ञता है झि परि लोग इन्द्र आदि के 
उपासक न थे । ऋग्वेर के १० स संडल के १०८ वे सूक्त में यह कथा 
आई है कि बल के भद परि लोग बृहस्पति की गडओं को चुरा ले गये । 
इन्द्र ने सरमा के पता लगाने के लिये भेजा। किसी प्रकार घूमती 
फिरती सरमा वहाँ पहुँची जहां गउएं थीं । उसने परियों से गडओं को 
छोड़ देने को कहा और यह बतलाया कि मुझे इन्द्र ने भेजा है। इस पर 
परियों ने उससे पूछा-- 
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कीहड़िडन्द्र: सरमे काहशीका यस्‍येदं दूती रसरः पराकातु 


है सरमा, तुम जिस इन्द्र की दूती बनकर दूर से आयी हो वह इन्द्र कैसा है 
उसकी सेना कितनी है। 


इस से भी यह पता चलता है कि पणि लोग वल के अनुयायी या 
उपासक थे और इन्द्र के विरोधी | परन्तु कभी कभी इनमें कोई भल्रा- 
मानस निकल आता है। ऋक्‌ ६--४६ में तीन मंत्रों मे झबु नाम के 
किसी परिए की प्रशंसा की गयो है जिसने भरद्वाज ऋषि को बहुत सा 
दान दिया था | यह कुछ ऐसी अनहोनी सी बात थी कि इसका विशेष 
रूप से उल्लेख करना आवश्यक समभा गया । 


यह ठीक ठीक नहीं कद्दा जा सकता कि यह परिए आय्य थेया 
नहीं | सम्भव है अनाय्ये रहे हो या अधिक सम्भावना इसी बात की है 
कि यह लोग आय्ये थे। न तो इनको स्लेच्छादि के नाम से पुकारा गया 
है, न इनकी वेषभूषा या भाषा का कोई प्रथक्‌ वर्णन है। ऐसा देख 
पड़ता है कि ये आय्यों में बराबर घूमते थे, व्यापार करते थे, ब्याज पर 
रुपया देते थे । परंतु इन्द्र >े नहीं वल के उपासक थे,देवपूजक नही अ पुर- 
पूजक थे । ऐसा भी कुछ अलुमान होता है कि इनकी बत्तियां सप्तसिन्धव 
के पूर्वी छोर पर कहीं थीं। वहीं यह लोग पशुओं को उठा ले जाते रहे 
होंगे, वहों से व्यापार करने निकलते रहे होंगे । सरमा से परियो ने 
कहा है कि तुम दूर से आयो हो, अतः जहां वह रहते थे वह जगह 
आरय्यों को मुख्य बस्तियों से कुछ दूर रही होगी । जिस बुबु ने भरह्मज 
को दान दिया था; उसके लिये कहा है कि वह उच्च स्थान पर अधिष्ठित 
हुआ, कक्षोन गाड्नच:”, गंगा के ऊँचे किनारे की भांति । यहां सिन्धु या 
सरखती के कछारों का नाम न लेकर गंगा के कछ्छार का जो नाम लिया 
गया है उससे यह संकेत निकलता है कि भरद्वाज, से बृबु से कही गंगा 
के आस पास मेंठ हुईं होगी ओर भरद्वाज ने उसको गंगा के कछार से 
जो पास में ही था उपमा दी होगी । बबु का घर, और अनुमानतः दूसरे 
पणियों को बत्ती, भी वहीं रही होगी, नहीं तो वह बिपुल दान देने के 


औखि 
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लिये धन कहां से लावा । परिए व्यापारी तो थे ही, पूर्वीय समुद्र के 
किनारे इनको बस्तियां रही होगी । 

पणियों का क्या हुआ, इसका कोइ स्पष्ट ऐतिहासिक प्रमाण तो 
नही मिलता परन्तु अनुमान करने के लिये तो सामग्री है। पणियों में से 
बहुत से तो साधारण आय्ये समाज में क्रमशः मिल गये होगे। इन्होंने 
अपनी आसुरी उपासना का परित्याग करके वैदिक और तत्पश्चात्‌ 
पौराणिक उपासना को अपनाया होगा । इनके वंशज ही आज हमारे 
समाज मे विभिन्न पंक्तियों के वेश्यों, बणिकों, बनियों, बोहरो के रूप में 
विद्यमान है । 


कुछ पणियों ने समुद्र के दक्षिणी ओर पश्चिमी तठों पर भी बस्तियाँ 
बसायी होंगी । सप्तसिन्धव का व्यापारी माल इधर लाने और इधर का 
माल वहां ले जाने में इससे सुगमता होती होगी | जब बीच का समुद्र 
सूख गया तो उनका सप्तसिन्धव से सम्बन्ध विच्छिन्न हो गया होगा । 
आये सम्य्ता जेसी यह अपने साथ लाये थे बह तो रह गयी पर अब 
मूल स्रोत से प्रथकू पड़ जाने से इनके विकास की धारा स्वतंत्र हो गयी । 
इस राजपुताना समुद्र के दक्षिणी या पश्चिमी तट पर इनको वह द्रविड़ 
लोग मिले होगे जो यहां पहिले से बसे थे । उनके साथ मिलकर राष्ट्र में 
भी सकरता आयी होगी आर स्सस्‍्कृति में भी | फिर भी अधिक उन्नत 
होने के कारण पणियों ने न तो अपना नाम छोड़ा न उपासना पद्धति । 
कुछ संमिश्रण हुआ होगा परन्तु इन्होंने उन लोगो का उपकार ही किया 
होगा जिनके साथ इनका सम्पक हुआ होगा । 

अब दास इनकों उन फिनिशियनों से मिलाते हैं जिन्होंने सभ्यता 
की ज्योति पश्चिमी एशिया से लेकर पश्चिमोत्तर यूरोप तक जगायी 
थी । परिक, प्युनिक, फिनिक नाम एक दूसरे से बिलकुल ही मिलते है । 
स्वभाव मे भी समता देख पड़ती है | वही समुद्र यात्रा का प्रेम, वही धन 
का लोभ, वही निमंभता-ेड़ियापन, वही छुटेरापन, वही पशु चुराने की 
प्रवृत्ति | दोनों ही सम्य थे | दोनों ही बल आदि असुरो के उपासक थे। 
बल की मूर्ति के सामने जो नरमेध होता था वह प्युनिक धम्म में दूसरों 
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के सम्पके से आया होगा पर यह भी याद रखना चाहिये कि किसी समय 
आय्यों में भी नरमेघ होता था। धीरे धीरे यह प्रथा उठ गयी । शतपथ 
ब्राह्मण मे यह बात इस प्रकार बतलायी गयी है कि आदि सें बलि के 
लिये पुरुष (या ईश्वर) मनुष्य के शरीर में गया परन्तु तन्नारोचत--बह 
उसको अच्छा नहीं लगा। फिर वह गऊ के शरीर में गया । वह भी 
अच्छा नहो लगा | इसके बाद घोड़े फिर भेड़ बकरी के शरीरों को 
छोड़ा । अन्त में उसने ओषधियों में अ्रवेश किया । यह उसे अच्छा 
लगा । इस छोटे से आख्यान में उन सेकड़ों या हज़ारों वर्षों का इतिहास 
बन्द है जिनमे नरमेध से आय्य याजक फल, फूल, पत्तियों की बलि था 
हवि तक पहुँचे | पणिकों में यह पुरानी प्रथा प्रचलित रह गयी हो तो 
कोई आश्चय्य नहीं है। इसी प्रकार बल और इन्द्र की लड़ाई की कथा 
की स्मृति तो इनमें रही होगी पर यह लोग वलोपासक रह गये। 

इन बातों को मिलाने से यह अनुमान होता है कि पशि ही प्युनिक 
हो गये | सप्तसिन्धव से चलकर इन्होने तत्कालीन पश्चिमी तह पर अपनी 
' बस्तियां बसायी होगी, फिर वहां से इनके उपनिवेश इरान के दक्षिणी 
“और अरब के पूर्वीय किनारे पर बसे होंगे । यह स्वयं अपने इतिहास 
को दस हज़ार वष पुरासा बताते थे। इसमें अतिशयोक्ति होगी, क्योंकि 
इसका आधार जनस्मृति ही थी परन्तु यदि इनका आदिस्थान कहीं 
सप्तसिन्धव में था तो इराक़ ओर शाम पहुँचने में लंबा समय लगना 
आश्चय्य की बात नहीं है । यदि यह अनुमान सत्य है तो समुद्र तट के 
निवासियों में ही नहीं, वरन्‌ उन खब राष्ट्रों मे जिनके साथ इनका 
व्यापारादि के द्वारा सम्पक हुआ होगा पणियों ने आसय्य संस्कृति 
फेलायी होगी । इनकी संस्कृति शुद्ध आय्य संस्कृति का बिगड़ा हुआ 
रूप तो पहिले ही थी, सप्तसिन्धव से दुर पड़ जाने पर और भी विक्रत 
हो गयी होगी परन्तु हतने पर भी उसने इन देशों पर आय्य सभ्यता 
की असन्दिग्ध छाप डाल दी ! 


चीबीसवां अध्याय 
बैदिक सभ्यता का मारत के बाहर प्रचार 


( ख) दस्यु ओर दास 


वेदो मे दस्युओं ओर दासों का बहुत ज़िक्र आता है। इनको ऋष्ण- 
योनि, काले रंग का, कहा गया है । बेदिक आस्थों से इनकी बराबर 
लड़ाई रहती थी । 
लज्धिया विश आयबसिक्रीससमना जहतीमभोजनायि 
( ऋक ७४--०५, ३ ) 


दे अग्नि, तुम्हारे डर से काले रग वाले अपने भोजनों को छोड़ कर 
भाग गये | 


यह काले कौन थे, इसका परिचय इसी से तीन भंत्र आगे 
मिलता दै 


त्व॑ दस्यें रोकलों अर्न आज उरु ज्योतिर्जनयवायाय 
(्‌ ऋक्‌ ७-५, ह्‌ ) 


हे अग्नि, तुमने आय्य के लिये अधिक तेज उत्पन्न करके दस्युओं को 
( उनके ) स्थान से निकाल दिया | 


ऋक्‌ ४--१६ १३ में इन्द्र को याद दिलाया गया है कि:-- 
पच्चाशत्कष्णानिवष/सहसात | 
तुमने पचास हजार कालो को मारा | 
ऋक १-१०१/१ में इन्द्र की प्रशंसा में कहा गया है : 
यः कष्णायर्भा निरहन्नुजिश्वना 


जिन्होंने ऋजिश्वान राजा के साथ मिल कर कृष्ण की स्रियों को मार 
डाला ( ताकि उनके सन्तान न हो । ) 


यह ऋष्ण एक बलवान दुस्यु या असुर था, जिसके साथ दस हज़ार 
सिपाददी थे । 


( २४० ) 


अब प्रश्न होता है कि यह काले दास और दस्युकोन थे। 
पाश्चात्य , विद्वानों का यह मत है कि यह लोग इस प्रदेश के आदिम 
निवासी थे जिनसे आक्रमणकारी आर्य्यों की मुठभेड़ हुें। यह बात 
असम्भव नही है। आय्य लोग सप्तसिंधव से ही रहते रहे फिर भी यह 
हो सकता है कि उसके कुछ भागो में अनाय्ये दास और द्स्यु भी बसते 
हों। परन्तु जैसा कि स्‍्योर और रॉथ ने लिखा हे दस्यु शब्द का श्रयोग 
अनाय्यों के लिये स्थात्‌ ही हुआ प्रतीत होता है ओर दृस्युओं के जितने 
नाम दिये हैं वह सब आय्ये व्युव्यत्ति वाले हैं । इससे ऐसा अनुमान हो 
सकता है कि यह लोग भी आय्ये थे परन्तु दूसरे आय्यों की भाँति 
नगरों और गाँवों में बल कर खेतीबारी और व्यापार न करके जंगलों 
पहाड़ों में फिरते!थे और शिकार तथा छट मार से पेट भरते थे। यह 
वह आय्य थे जो अभी आधे असभ्य थे । यदि त्रेता काल में किष्किन्धा- 
निवासी बन्दर और भाल्‌ कहला सकते थे तो दस्युओं का काला कह्दा 
जाना भी विशेष आश्चय्य की बात नहीं है। इनको काली- करतूतों ने 
इनको यह उपाधि दिलायी होगी। यह भी हो सकता है कि जंगल जंगल 
धूमते रहने के कारण इनका रंग कुछ सांवला पड़ गया हो । 


इस अनुमान की पुष्टि में कई प्रमाण मिलते हैं | दास को आर्य से 

पहिचानना कुछ कठिन पड़ता होगा । इस लिये इन्द्र कहते हैं:-- 
अयमेमि वचाकशद्विविन्वन्दासमार्यम 

यह में आ रहा हूँ देखता हुआ, दास और आये को चुनता हुआ | 

ऋक्‌ १०--४९ में इन्द्र ने आत्मस्तुति की है। वहाँ अपने किये हुए 
ओर कामों के साथ उन्होंने यह भी गिनाया है: 

न यो रर भारय्य्रामदस्यवे 
मैं वह हूँ जिसने दस्यु को आय्य नाम नहीं दिया । 


दस्यु को आय्य कहने का प्रसंग तो तभी आ सकता था जब 
उसकी आकृति आय्यों से मिल्॒ती जुलती रही हो । 


( १९४१ ) 


दास़ और दस्यु सम्भवतः एक ही समूह के दो नाम हैं | कई जगह 
इनका एक ही साथ प्रयोग है, जेसे । 
ग्रकर्मा दध्युर॒मि नो अमन्तुरन्यत्रतों अमानुपः | 
त्व_ तस्यामित्रहन्वधदालिस्यद्म्भय || 
( ऋक १०-२२, ८ ) 
दस्यु अकर्मा, हमारा अपमान करने वाला, अन्यत्रत, अमानुष है। हे 
शत्रुहन्ता इन्द्र, तुम उसका वध करने वाले हो, दास का भेदन करो। 
सम्भवतः अकमो और अन्यत्रत का यह तात्पय्य है कि यह लोग 
दूसरे आय्यों की भाँति यज्ञयागादि नहीं करते थे ओर अमानुष का 
अथे यह होगा कि यह दूसरे लोगों से अलग रहते थे | इनको अमानुष 
मानने का प्रधान कारण इनका वेद्कि उपासना सा्ग से दूर पड़ जाना 
था, इसका संकेत इस मंत्र से मिलता है । 
न ते त हर्द्राभ्य स्म्जायक्तातों गबद्मयता यद्सन | 
( त्र्ध्क ५--३३, ३ ) 
हे इन्द्र, जो लोग हमसे अलग हो गये और ब्रह्म अर्थात्‌ बेदिक कर्म से 
दूर गये वह तुम्हारे नही हैं । 
इसका एक और प्रमाण देना पर्य्याप्त होगा। यहु और तुबंश क्षत्रिय- 
बर्गीय थे | यह कहीं समुद्र के पार जाकर बस गये थे। वहाँ यह लोग 
संस्कारों से च्युत हो गये थे । फिर इन्द्र इनको वहां से लाये और लाकर 
पविन्न किया | इनकी कथा विशेष रूप से ऋक्‌ ४ - ३०, १७, ऋक्‌ ९-- 
५४, ६ और ऋक्‌ १०--६२, १० में मिलती है, यों उसलेख तो कई जगह 
आता है। ऋक्‌ १०--४९,८ में इनको अपना विशेष कृपापात्र बतत्ाया 
है परन्तु उल्लेख्य बात यह है कि संस्कारच्युत होने के कारण ऋक्‌ 
१०-३२, १० में इनको स्पष्ट शब्दों मे 'दासा' कहा गया है । 
इन सब बातों से यह अनुमान होता है कि दास और दृस्यु अधे- 
सभ्य आय्य थे। इनकी दो ही गति हो सकती थी। इनमें से कुछ तो 
धीरे धीरे गाँवों ओर नगरों मे बस गये होगे और समाज के स्थायी अंग 
बन गये होंगे। सम्भवतः यही लोग पीछे से शुद्रों में परिगणित हुए 


६ २४२ ) 


होंगे। शूद्रों के नाम के आगे स्व॒तिकारों ने दास' अल जोड़ने की जो 
व्यवस्था की है सम्भवत. उसका मूल यही है। परन्तु कुड् दस्यु सप्त- 
सिन्धव छोड़ कर चले गये होगे । उनमें कुछ तो समुद्र सूखने पर दक्षिण 
की ओर गये होगे और वहाँ के द्रविड़ निवासियों से मिल गये होंगे, 
कुछ पश्चिम और उत्तर की ओर निकल गये होंगे। भण्डारकर ने 
“अली हिस्टरी आत्र दि डेकन' (दक्षिण का प्राचीन इतिहास) में लिखा है 
'ऐतरेय ब्राह्मण में दिखलाया गया है कि विश्वामित्र ने अपने पचास 
लड़कों की सन्‍्तति को यह शाप दे दिया कि वह आय्य बत्तियों के छोरो 
(सीमाओ) पर रहे | कद्दा जाता है कि यही आन्ध्र, पुण्ड्, शबर, पुलिन्द, 
और मुतिम हुए । दुस्युओ में एक बड़ा भाग विश्वामित्र की सन्तति 
था । हरिवंश में कहा है फ्ि वशिष्ठ के कहने से राजा सगर ने शक, 
यवन, काम्बोज, पारद, पहव, कोलि, सपे, महीशक, दवं, चोल और 
केवल चझन्नियो का वेद पढ़ने और यज्ञ करने का अधिकार छीन लिया 
ओर उनको देश के बाहर निकाल दिया। कुछ इसी शप्रकार की बात 
मनुस्म॒ति के दुशम अध्याय में दी हुई है : -- 

शनकेस्तु क्रियालोपादिमाः क्षत्रिय जातयः | 

पल गता लोके बाह्मणादर्शनेनव ॥ (9३) 

पीणड्काश्चों इृद्रविडा: काम्बोजा यवना शंका; | 

पारदा। पहवाश्चीना; किराता दरदा; खशा। (४५) 

मुखबाहुरुपज्ञानां था लोके जातयो बहिः | 

ग्लेप्ह्वाचश्चायवाच: सर्वे ते दस्यव/ स्मृताः (४४) 


यह क्षत्रिय जातिया ( जिनके नाम आगे दिये जायो ) क्रिया लोप से 
(यश यागादि क्रिया छोड़ देने से) तथा ब्राह्मणों के अदर्शन से धीरे धीरे वृषलत्व 
को प्राप्त हो गयीं ( इषल - शूद्र ) ॥ पौणड, चोड़, ऊविड़, काम्बोज, यवन 
शक, पारद, पहुब, चौन, किरात, दरद ओर खश ॥ ब्राह्मणादि चातुव॑णं से जो 


जातिया बाहर हैं वह चाहे म्लेच्छु भाषा बोलती हों चाहे आय्यं भाषा बोलती 
हों, उनको दस्यु कहते हैं । 


इन अघतरणों में दो तीन बातें विचारणीय हैं | जिन संस्कारपतित 


( २४३ ) 


जातियों के नाम गिनाये गये हैं उनमें कुड्॒ तो दक्षिण भारत की रहने 
वाली हैं जैसे पौणद ( या पुणड्र ) चोल (या चौर ) और केरल; 
कुछ भारत के पश्चिमोत्तर किनारे या उससे भी पार की रहनेवार हैं 
जैसे पारद, पहच और शक । यवत तो सबसे दूर के हैं क्योंकि यह नाम 
यूनानिये का है, जो अपने को आयोनिश्नन कहते थे | दूसरी बात यह है 
कि यह स्पष्ट ही कहा है कि दृस्युओं में आय्यभाषाभाषी भी*परिगणित 
थे । यह बात भी निऊलती है कि यह लोग आय्य बतल्तियों से दूर पड़ 
गये थे | यदि ऐसा न होता तो चाहे यह रबय॑ क्रियालोप कर देते परन्तु 
आद्यणाद्शन' न होने पाता । 

इन सब बातों को एकत्र करके ऐसा अनुमान होता है कि जो 
दुस्यु शने: शनेः द॒त्युता छोड़ कर व्यवस्थित समाज में शूद्वादि निम्न 
कोटियों में नहीं आ गये वह या तो लड़ कर निक्राल दिये गये या स्वतः 
देश छोड़ कर चले गये । उनमे कुछ दो दक्षिण गये और वहां के 
निवासियों से मिल कर संऊर संत्कृतियों की सृष्टि मे योगदान दिया। 
बहुत सम्भव है कि सुमेर-महेखोदरों की सभ्यता किसी ऐसे ही संमि- 
श्रण का परिणाम हो | दूसरे बराबर परचम की ओर बढ़ते गये । जो 
जितना ही पश्चिम अथोत्‌ सप्तसिन्धव से दूर होता गया वह उतना 
ही अप से पुरानी स्मृतियों को भुलाता गया | कुछ लोग अनुकूल परि- 
स्थिति पाकर इराक्त में ही रुक गये । यहाँ उन्होने एतदेशीय सेमेटिक 
निवासियों से थोड़ा या बहुत मिलकर मितज्नो आदि राज्यों को नोब 
डाली। जो लोग ओर पश्चिम बड़ते गये उनके वंतज यूराप पहुँचे। 
सब एक साथ तो आये नहीं, एक के बाद दूसरा अवाह आया । परिले 
आये हुए पश्चिम की ओर ह॒टते गये | जो सब्रसे पीछे आये वह यूनान 
आदि पूर्वीय देशों में बसे । उन दिनों यूरोप निजन नहीं था । इन आययों 
के पहिले भी दूसरी उपजातियो के मनुष्य रहते थे | यह आपय्य उनके 
साथ मिल गये | इसी मेल से आज के यूरोपियनों का जन्म हुआ । 
यह आय्य स्वय॑ भी आधे जंगली थे पर तत्कालीन यूरोपियनों की 
अपेक्षा इनकी संस्कृति फिर भी ऊँची थी। इसी लिये इनकी बोलियाँ 


( रछछ ) ह 

प्रधान हो गयीं और संमिश्रण होने पर भी भांपा की रूपरेखा बहुत 
कुछ आपय्य भाषा के ढंग की रह गयी | इसी प्रकार जातीय अनुश्रति 
तथा उपासना में भी प्राचीन स्मृतियां रह गयीं। जो लोग पीछे आये 
तथा अपेक्षया अनुकूल प्रदेशों में बल कर अपनी संस्कृति का विकास 
जरदी कर पाये उनमें पुरानी भाषा ओर संस्कृति की झलक अधिक 
मिलना स्वभाविक है | यही कारण है कि यूतान ओर रोम की भाषाओं 
का संस्कृत से बहुत साम्य है और उनकी अलुश्रुतियों में बहुत से बेदिक 
संस्मरण मिलते हैं। यदि यह अनुमान ठीक है तो स्वदेश में ग्ित 
दृष्युओं ने सप्तसिन्धव के बाहर आय्य सभ्यता के प्रचार का काम 
किया । इसके अतिरिक्त भारत छोड़ने पर इरानी आय्यों का भी अपनी 
इतस्ततः लंबी यात्राओं में बहुत सी अनाय्य जातियों से सम्पक हुआ 
होगा जिनको उन्होंने आय्य संस्कृति दी होगी । 


इससे एक बात और भी समझ में आती है। प्राचीन आस्यों में 

बल आदि असुरों के मारे जाने की भी कथा चली आती “थी, वरुण, 
सूथ्य, भग, द्योष्पति; नासत्य, अप्नि, विष्णु, रुद्र आदि देवों की भी 
उपासना होती थी | जो आय्य पूर्ण सभ्य होकर बस्तियों में रहे उनके 
धाम्मिक विचारों ने तो दो मुख्य रूप घारण क्रिये। एक रूप बह है 
जो इरान में पनपा, दूसरा मारत में प्रोढ़ हुआ। पर जो ट्ुकड़ियाँ कि 
मूल देश से दूर पड़ गयी थीं ओर सभ्य आय्यों की विचारधाराओं में 
निष्णात न हो सकी उन्कके पास पुरानी कथाएं और पुराने संस्मरण 
विक्ृत रूप में रह गये । ईरान में सूय्य और अग्नि इश्वर के सर्वोपरि 
प्रतीक हो गये, भारत में इन्द्र ने देवराज का स्थान प्राप्त किया जो 
हज़ारों वर्ष पीछे मी अब तक चला आता है यद्यपि अब भारत में 
. शिव, विष्णु ओर शक्ति की उपांसना प्रधान है । वेदों में जो विनायक 
.. विन्नकत्तो और शमन के योग्य समझे जाते थे वह आज घर घर पुज 
रहे हैं। पर भारत और ईरान के बाहर यह सब विकास न पहुँचा। 
.._ कहीं भग-की उपासना होती रही, कहीं नासत्य की, कहीं वरुण की, 
.. कहीं द्योष्पति की, यहाँ तक कि किसी किसी जगह बल भी पुजने लगा। 


भाषा के विषय में भी मैं यह नहीं कह सकता कि जो भाषाएं यह 
लोग ले गये वह लौकिक या बेदिक ससकृत थीं। वह उस मूल 
भाषा की ही विभिन्न शाखाएँ रही होगीं जिसकी एक शाखा ज़ेन्द 
ओर दूसरी संस्कृत हुई । 


पचीसवां अध्याय 
उपसंहार 


अब यह पुस्तक समाप्त हुइ। मेरी सफलता असफलता का निर्णय 
तो विद्वन्मंडली करेगी पर मेरा प्रयन्न यही था कि इस विषय से संबंध 
रखनेवाली जो कुछ सामग्री प्राप्य है उसका अनुशीलन किया जाय और 
सभी मतों का यथान्याय प्रतिपादन करके ही अपने मत की पुष्टि की 
जाय । जिसे में अपना मत कहता हूँ वह इस देश का परम प्राचीन मत 
है। हम लोग बराबर यही मानते आये हैं कि आय्ये लोग भारत में 
कहीं बाहर से नहीं आये, यही देश उनका आदि निव्रास है । इस पुस्तक 
को पढ़ने से यह सिद्ध होगा कि अब तक जो कुछ अनुसन्धान हुआ है 
उसमें ऐसी कोई बात नही है जो हमको मतपरिवर्तन के लिये बाध्य 
करे। भारत ही आय्य संध्कृति के विकास का क्षेत्र है, यही उस संस्कृति 
का उदय हुआ ऐसा विश्वास इस पुनोत देश के प्रति हमारी श्रद्धा 
को ओर भी बड़ा देता है। मेरी यह अभिलाषा है कि हममें यह श्रद्धा 
प्रबुद्ध और प्रवुद्र हो और हम सच्चे अर्थों में आय्य कहलाने के अधि- 
कारी हों । 


इति शम्‌ 


परिशिष्ट (क) 


ब्रात्य 


दासों और दृस्युओ का विचार करते समय ब्रात्यों की ,ओर भी 
ध्यान जाता है । इनका भी वेदों में बहुत जिक्र है। सामान्यतः तो इस 
शब्द का वही अथ जिया जाता दे जो मनुस्मति के दूसरे अध्याय के' 
३९वें श्लोक में दिया है : 
अतऊर्ध्व त्रयोज्प्येते यथाकालमप्तस्फता; | 
सावित्रीपतिता ब्रात्या भवनत्याय॑विगहिताः ॥ 


ब्राह्षण का उपनयन संध्कार सोलह, ज्षत्रिय का बाइईस और 
बेश्य का चोबीस वर्ष तक हो ही जाना चाहिये । यदि यह वय बीत 
जाय तो यह तीनों ब्रात्य हो जाते हैं ओर आशव्यों में गहित गिने जाते 
हैं। इनके साथ किसी प्रकार का संसर्ग रखना सना है। परन्तु कई ऐसे 
प्रायश्चितों का भी विधान है जिनसे ज्रात्य फिर शुद्ध हो सकता है। 
इनको ब्रात्यष्टोम कहते हैं। 

पर इस शब्द के कुड ओर भी अथ होते हैं। वाचस्पत्य कोष में 
कह्दा है कि ब्ात्य वह है जो ब्रातात्‌ समूहाच्व्यपति--समूह से गिर जाता 
है। रामाश्रमी के अनुसार शरीरायासजीवीव्याधादित्रांतः | सश्वयद्वा 
ब्रातम्हति--व्याधा आदि शरीर श्रम से जीविका चलाने वाले को ब्रात 
कहते हैं । जो उसके ऐसा हो बह ब्रात्य है। अथवा ब्रात्य वह है जो ब्रात 
अथोत्‌ नियमन के योग्य है, दबा कर रखने के योग्य है। 

इन सब व्याख्याओं के अनुसार ब्रात्य एक व्यक्ति हुआ । जिस 
किसी का समय से संस्क्रार नहीं हुआ या जो कोई व्याधा आदि के भांति 
रहने लगा वह ब्ात्य हुआ | परन्तु ऐसा प्रवीत होता है. कि इस शब्द 
का व्यवहार कुछ अन्य अर्थों में भी होता था। ब्रात्य कुछ व्यक्तियों 
को भी कहते हों परल्तु ब्रात्यों के समूह भी होते थे । अथवंधेद के १०वें 
काणड में ब्रात्य महिमा है । पहिला मंत्र है : 
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आत्य आतसीदीयमान एवं स अजापति समैश्यत 
ब्रात्य धूम रहा था| उसने प्रजापति को प्रेरित किया | 


फिर इसके आगे ब्रात्य से ही सारे जगत्‌ की रृष्टि बतलायी गयी 
है। ब्रात्य ब्राद्मणादि से ही नहीं सारे देवों से ऊँचा ओर पूज्य कहा 
गया है। 'बीच बीच में यह भी कद्दा गया है: कीतिश्व यशश्चपुर:- 
सराबैन कीपिगच्छत्या यशों गच्छुति य एव वेद--जो ऐसा जानता बह 
कीवि ओर यश को भश्राप्त होता है। काण्ड के अंतिम मंत्र का अन्तिम 
पद है नमोत्रात्या। | इस काण्ड का ठीक ठीक अथ समभने मे लोग 
असमथ रहे हैं। बहुधा पाश्चात्य विद्वानों ने यह मान लिया है कि 
यह निरथ्थंक अनर्गल प्रल्ॉप है। सायण ने अपने भाष्य में कहा है : 
न पुनरेतत्‌ सर्वव्रात्यपर प्रतिपादवम अपितु कचिद्विद्वत्तणमा महािकार 
पुण्यशील विश्वसमान्य कर्मपरैननन्चिशेविद्धिष्ट ब्रात्यमनुलक्ष्यवचनमिति 
मन्तव्यम | ० 

यह सब वात्यों के लिये प्रतिपादन नहीं है वरन्‌ किसी परम विद्वान महा- 
घिकारी पुएण्यशील विश्वसंमान्य ब्रात्य को लक्षित करके कहा गया है. जिससे 
बैदिक यज्ञयागादि कर्म करने वाले ब्राह्मण विद्वष करते रहे होंगे | 

जमेनी के व्युविंगेन विद्यापीठ के डा० हावर ने इस विषय का 
गहिरा अध्ययन किया है। उनका एक लेख हिन्दी साहित्य सम्मेलन 
द्वारा श्रकाशित भारतीय अनुशीलन में छपा है | उसमें वह कहते हैं. कि 
ब्रात्य शब्द ब्रात से निकला है | त्रात का अर्थ दे ब्त में दीक्षित । ब्रात्य 
लोग आय्ये थे परन्तु प्रचलित यज्ञयागप्रधान बेदिक धम्म को नहीं 
मानते थे। यह एक प्रकार के साधु या सन्‍्यासी होते थे । एक विशेष 
प्रकार की वेष भूषा धारण किये घूमा करते थे। इनके उपास्य रुद्र थे । 
उपासना की विधि येगाभ्यास-मूलक थी और उसके साथ अपना 
पृथक्‌ ज्ञान काण्ड भी था। हावर के अनुसार अथववेद में ब्रात्य रूप से 
उस महात्रात्य महादेव रुद्र की ही महिमा गायी गयी है । उन्तका कहना 
है कि जो दाशेनिक विचार पीछे से सांख्य योग के रूप में विस्तृत हुए 
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उनका मूल्ल स्लोत ब्रात्यों का उपासना तथा ज्ञान काण्ड था ओर ब्रात्य॑ 
सम्प्रदाय ही परवर्ती काल के साधु सन्यासियों का पूर्व रूप था। 

नगेन्‍्द्र नाथ घोष ने इण्डोश्रार्यन लिटरेचर ऐशड दल्वर में ब्रात्यों 
के सम्बन्ध में एक दूसरा ही मत भ्रतिपादित किया है। उनका कहना है 
है कि जिन दिनों आय्यों ने भारत पर आक्रमण किया--यह बात उनके 
अनुसार आज से ३०००-३४०० बे पूर्व की है--उन दिलों पूर्वीय भारत 
में कई प्रबल अनाय्य राज्य थे। आय्यों की छोदी छोटी बस्तियाँ चारों, 
ओर शत्रुओं से घिरी थीं। उनके इनसे तो लड़ना पड़ता ही था, 
आपस में भी तकरार मची रहती थी । ऐसी दशा में रक्षा का एक मात्र 
उपाय यद्दी था कि अनाय्याँ को अपने में मिलाकर अपनी जनसंख्या 
बढ़ायी जाय । जो अनाय्ये इस प्रकार मिलाये जाते थे वह ब्रात्य कहलाते 
थे ओर जिन प्रक्रियाओं के अनुसार उनकी शुद्धि होती थी उनको ब्ात्य- 
छोम कहते थे । इस प्रकार एक दो नहीं सेकड़ों ब्रात्य एक साथ आर्य 
बना लिये जाते थे । 

इस जगह इतना ही कहा जा सकता है कि यह मत बिल्कुल नये 
ढंग का है। अभी तक तो यही माना जाता रहा है कि जरासन्ध आदि 
के साम्राज्य वेदिक काल से बहुत पोछे के थे परन्तु घोष महोदय उनको 
बेदिक युग के समकालीन बताते हैं। दूसरी नयी बात यह है कि यह 
पूर्वीय नरेश अनाय्य थे और तीसरी नयी बात यह है कि बवेदिक 
आय्यों को रक्तशुद्धि का कुछ भी खियाल न था; उलटे वह घड़ाधड़ 
अनाय्यों को अपने समाज में मिला लेते थे । सम्भव है यह अनुसन्धान 
ही ठीक हो पर अभी इसको प्राम्नाणिक नहीं माना जा सकता । 

एक तीसरा मत यह है कि ब्रात्य शब्द उन आय्यों के लिये आता 
था जिनके लिये व्यवस्थित समाज में स्थान नहीं था। यह लोग इधर 
उधर घूमा करते थे और अवसर पाकर छूट पाठ करते थे, आग लगाते 
थे, लोगो को विष दे दिया करते थे। अभी न तो यह गावो में कोई 
व्यवसाय करते थे न नगरों में । यदि इनकी कोई जीविका भी थी तो 


व्याधा की, जिसका संबंध जंगलों से है। इन बातो को देखकर ऐसा 
आए ६8२ 
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अनुमान होता है कि ब्रात्यों के समूहों की गणना भी स्यात्‌ दस्युओं में 
होती रही होगी। भेद इतना प्रतीत होता है कि दस्युओं की अपेज्ञा यह 
लोग सभ्य आय्यों के अधिक सन्निकट थे। यदि अन्य दुस्युओं की 
भांति द्वात्यों के मंड भी भारत से बाहर गये तो यह लोग आद्ये 
संस्कृति को दूसरों की अपेक्षा अधिक शुद्ध रूप मे ले गये होगे । 


परिशिष्ट (ख ) 
श्री चोकलिड्रम पिल्‍्ले का मत 


हमने पुस्तक में उन्हीं मतों की आलोचना की है जो लब्धख्याति 
हो चुके हैं और जिनके मानने वाला की संख्या भी पयोप्त है। पर इन 
आलोच्य मतों के सिवाय भी कई ऐसे मत हैं. जो आगे चलकर महत्त्व 
लाभ कर सकते हैं। उदाहरण के लिये अभी पॉँच बर्ष हुए श्री वी० 
चोकलिज्ञम्‌ पिल्ले ने वद ओरिजित आज़ दि इण्डो-प्रोषियन रेसेज 
ऐड पीएल्स” नामक बृहत्‌ भ्ंथ लिखा है । उनका कहना है कि जिनको 
यूरोपियन विद्वान्‌ इण्डो-यूरोपियन नाम से पुकार कर एक उपजाति 
मानते रहे हैं वह लोग वस्तुतः दो उपजातियों के हैं जिनके नाम सुरन 
ओर वेलन थे । यह लोग आज से लगभग १०,००० वर्ष पहिले उस 
महाद्वीप में रहते थे जो किसी समय पूर्वी अफ्रीका से लेकर मलय तक 
उस जगह था जहाँ आज भारत महासागर है। भूगभेवेत्ता इसे गोंड- 
वाना महाद्वीप कहते हैं। यहाँ छुरनों ओर वेलनों में बहुत दिनों तक 
घोर युद्ध हुआ । लगभग ७,५०० ब्ष हुए गोंडवाना समुद्र के गर्भ में 
चला गया। विवश हो+र दोनों उसे छोड़कर भारत की ओर भागे। 
पहिले सुरन आये पर वह यहाँ ठहरे नही । जल्दी ही भारत के बाहर 
जाकर यूरोपियन रूस में जा बसे । उनके पीछे पीछे वेलन थे। वह 
भी रूस पहुँचे पर उनकी एक शाखा भारत में रह गयी ओर धीरे धीरे 
चारों ओर फैली | यही लोग भारतीय द्वविड़ों के पूबवेज थे। रूस पहुँच 
कर दोनों उपजातियों में फिर लड़ाई छिड़ी और २,००० वर्ष तक होती 
रही । सुरन वेलनो के सामने ठहर न सके | वह घबराकर चारों ओर 
यूरोप ओर एशिया में छिटक गये पर जहाँ जहाँ बह गये बेलनो ने 
उनका पीछा किया | इस संघषे काल में दोनो के रहनसहन, विचार, 
भाषा आदि में, जो प्रारम्भ में स्वेथा भिन्न थीं, सम्सिश्रण हो गया। 
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वेल्लनों के बंशजों में केल्ट, व्यटन, लेट और वेण्ड तथा सुरनों के वंशजों 
में लैटिन, यूनानी, शरानो और आय्य ( भारतीय ) हैं। सुरन उपजाति 
बेलन से तो हीन थी ही उसकी आय शाखा तो सबसे निद्षष्ट थी.। यह 
दैवदुविपाक है. कि उसका नाम अ्रमवशात्‌ इतने गोरव से लिया जाता 
है । इस मत के अनुसार आय लोग पहिले तो गॉडवाना मह्दाद्वीप के 
डूबने पर भारत के मार्ग से रूस गये और फिर वेलनों के सामने भाग- 
कर रूस से भारत आये। 

बहुत ही मोटे शब्दों में यह कह सकते हैं कि सुरनों की भाषा 
संस्कृत से और वेलनों की मद्रास की तमिछत से मिलती रही होगी । यह 
मत अभी नया है पर इसकी पुष्टि में कुछ प्रमाणों का संग्रह किया जा 
रहा है! ऐसी बात नहीं है कि निराधार कल्पना कह कर इसकी उपेक्षा 
की जाय। 


परिशिष्ट (ग) 


बेदों का निमौणकाल 


में पहिले भी लिख चुका हूँ कि आस्तिक हिन्दू बेदों को अपौरुषेय, 
अथच नित्य, मानता है। उसके लिये वेदों के निमोणकाल का प्रश्न 
निरर्थक है । वह ऐसा मानता है कि भिन्न भिन्न समयों पर कुछ तपो- 
धनों के अन्तःकरण मे समाधि की दशा में मंत्र प्रकट हुए। इन लोगों 
को ऋषि कहते हैं | ऋषि की व्याख्या है मंत्रद्रष्टा । जिस व्यक्ति पर मंत्र 
नहीं उतरा बह चाहे कितना बड़ा महात्मा हो ऋषि नही कहला सकता । 
अस्तु । तो इस दृष्टि से वेदनिमोण का अथ्थ हुआ, वेद मंत्रों का अब- 
तरित होना । दूसरे लोग, जो वेदों को अन्य पुस्तकों की भाँति मलुष्य- 
कृत मानतेन्हें, निमोण का सीधा अर्थ मंत्रों की रचना” करते हैं । मेंने 
दिखलाया है कि कुछ वेद्‌ मंत्र १५,००० वर्ष से भी पहिले के अतीत होते” 
हैं। परन्तु कुछ विद्वानों का मत है कि मंत्रों का आदिकाल इससे बहुत 
पहिले जाता है। श्री दीतानाथ शासत्री चुलैट ने 'वेदकाल निर्णेय' 
नाम का अंथ लिखा है जिसमें एतत्सम्बन्धी ज्यौतिष प्रमाणों का अलु-) 
शीलन करके यह कहा गया है कि वेद आज से तीन लाख वर्ष, 
पुराना है। 

इन्हीं के चिरजीव श्री गोपीनाथ शास्त्री चुलैठ ने 'युग परिवर्तन' 
नाम की एक विद्वत्तापूर्ण पुस्तक लिखी है, जिसमें युगों के परिणाम पर 
व्यापक विचार किया गया है | शासत्री जी के मत के अनुसार इस कल्प 
के २८ वें कलियुग को समाप्त हुए सोलह वर्ष हो गये ओर सं० १९८१ में 
२९ वां सतयुग लग गया। उनका कथन है कि चतुयुगी ४३,२०,००० 
वर्ष में नहीं वरन्‌ १२,००० वर्ष में पूरी होती है । 


जल आए आजा 


प्रिशिष्ट (घ) 
यूसाख्यान 


हमने पुस्तक मे उन अमाणों की आलोचना की है जिन के आधार 
पर लोकमान्य तिलक यह सिद्ध करते हैं कि आय्य लोग ध्रुव प्रदेश के 
मूल निवासी थे । कई लोग ऐसे है. जो इस बात को पूर्णतया सिद्ध नहीं 
मानते पर उनका ऐसा विचार है कि आय्यों को ध्रुव प्रदेश का प्रत्यक्ष 
ज्ञान था । या तो बह घूमते फिरते कभी वहाँ रहे थे या उनकी कोई 
टुकड़ी कभी वहां जा बसी थी और फिर बड़ी बस्ती में आ मिली। 
वह अपने साथ वहां की स्मृतियां ले आयी | इस विचार के आधार मे 
कुछ ऐसी कथाएं है जो भ्व-निवासवाद की सहायता से कुछ सुबोध 
सी प्रतीत होती हैं। इन में यम का आख्यान मुख्य है ओर उसे हम 
यहां उदाहरण रूप लेते हैं । 


उत्तरीय यूरोप वालो में इंसाई होने के पहिले यमीर की कथा प्रचलित 
थी । उन लोगों का विश्वास था कि दक्षिण की ओर मस्थेत्रहाइम-- 
अग्नि देश--नामक भूखण्ड था ओर उत्तर में नाइसफहाइम, बरफ का 
देश | जब दक्षिण की ओर से सूय्य का प्रकाश आता था तभी नाइएफ़ हा- 
इम मनुष्य के बसने योग्य हाता था| सृष्टि के आरम्भ में जब दक्षिण 
की प्रकाश की गरम लपटें बरफ पर पड़ी तो वह गल्ला और उस से 
सनुष्य की एक आकृति बन गयी । उसका नाम यप्ीर था | इस कथा का 
एक रूपान्तर भी है । घधेर कर के बहते हुए जल को यमोर कहते हैं । 
बह जब सो जाता है और विस्तृत बरफ के व्यूह का रूप धारण करता है 
तो उसे औग्लमीर कहते हैं। वही हिसपुसर है। उससे पाले के भीसकाय 
असुर उत्पन्न होते हें। सोये हुए औग्लेमीर के शरीर से स्वेद्‌ छूटता 
है और बायें हाथ के नीचे के पसीने से एक ख्री ओर एक पुरुष उत्पन्न 
दोते हैं। इस असुर को औघुम्ल-प्रभात गऊ (उषा)--के बार-बार चाटने 


क्त 
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से बुरि (सूथ्य) उत्पन्न होता है जो इसको मार डालता है । इन कथाओं 
से यह बात निकली कि जिन लोगों में यह प्रचलित थीं उनको उत्तरीय 
ध्रुव प्रदेश के दृग्विषयों का प्रत्यक्ष अनुभव था। विशालकाय दैत्य 
ओरग्लेमीर, हिमपसेर ( हिम पुरुष ) बफे के रूप में फेला है! उसको 
ओऔधुम्ल-उषारूपी गऊ--अथोत्‌ सूच्य की प्रभा चाट चाट कर मार 
डालती है आ्थाव्‌ गला डालती है। जब नाइल्‍फहाइम पर घुटे (सूय्य) 
का प्रकाश दक्षिण की ओर से पड़ता है तो उसके गलने से यमीर उत्पन्न 
हुआ । इस शब्द की व्युप्पत्ति टिम॒आ धातु से है जिसका अथ है दोड़ना, 
गरजना । बरफ के गलने पर जो प्रबल वेग से जल बह निकलता है वह 
यमीर है । यमीर पहिला मनुष्य था और वही सबसे पहिले मरा। इस 
प्रकार ध्रुव प्रदेश के प्रत्यक्ष अनुभवों के आधार पर सनुष्य को 
सृष्टि की कल्पना की गयी, ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है। अवेस्ता मे 
यिम॒ की जो कथा दी है उसका उल्लेख हम कर चुके हैं । यिम॒ के राज्य 
में प्रकाश और गर्मी है, लोग सम्पन्न हैं। उनको राजचिन्ह के रूप में 
अहुरमजद ने एक सुनहरी अंगूठी ओर एक सोने का काम किया हुआ 
खडग दिया था। यह अंगूठी सूथ्य और खडग सूय्य की किरण है। जब 
जब प्रजा बढ़ी; यम प्रथ्वी को बढाते गये, अथोत्‌ बरफ गलती गयी और 
भूमि निकलती आयी । अन्त सें सर्दी बढ़ी ओर यिम को बाड़े में जाना 
पड़ा जहां सूथ्य न होने पर भी अरोरा बोरिआलिस से प्रकाश मित्रता 
रहा । जिस अकार यूरोपियन आख्यान में ओग्लेंमीर के पसीने से एक 
स्त्री ओर पुरुष निकले, इसी प्रकार अवेस्ता मे भी यिप्त के साथ पत्नी 
रूप से यमिक का उल्लेख है । 

अब वेदों में दिये हुए यमाख्यान को लीजिये। पहिले तो इतना 
स्मरण रखना चाहिये कि वेदों मे भी यम अकेले नहीं आते। उनके 
साथ ही उनकी बहिन यम्ी का जन्स हुआ | यम शब्द जिस धातु से 
निकला है उसका उल्लेख पाणिनि के धातुपाठ में इस प्रकार मिलता 
है: यमो5परिवेषणे, यम उपरमे । अर्थात्‌, इसका अथ हुआ हृठना, घेर 
लेना, व्याप लेना । यम के पिता विवस्वान्‌ थे । उनका दूसरा नाम गन्धवे 
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था । गन्धवे शब्द या तो धर धातु से निकला है या भर से याध्यू से। 
इस लिये इसका अथ हुआ गति को घारण करने वाला, स्थिर करने 
वाला या हानि पहुँचाने वाला । तीनो दृष्टियो से यह शब्द आकाश- 
वाची हो सकता है। अतः यम के पिता का नाम हुआ सूथ्येया 
आकाश । माता का नाम था सरण्यु या आप्या योषित । सरण्यु सर धातु 
से निकला है अतः उसका अर्थ है दोड़ने वाली। आप्या का अथ है 
व्याप लेने वाली । दोनो प्रकार से यह शब्द उषा या सायंकालीन धघुर्घ॑ले 
प्रकाश का वाचक हो सकता है । 

ऊपर को तीनों कथाओं में संज्ञाओं की निरुक्ति उन लोगों के मत 
के अनुसार की गयी है जो यह मानते हैं कि यम, यिम ओर यमीर के 
आख्यान भ्रव प्रदेश के अनुभव पर बने हैं और रूपक द्वारा पानी का 
सदियों मे जम जाना, उषा की प्रभा के साथ ही जल का बह निकलना 
सूथ्य के दक्षिणायन जाने ओर संध्या होने पर पानी का फिर जमने 
लगना, इन्ही सब बातो का वर्णन करते है। इनकी सम्मति में यम और 
यमी प्रकाश और जल है । 

में यहाँ बहुत विस्तार से इस की आलोचना करना अनावश्यक 
सममभता हूँ । इरानियों की एक शाखा को भव प्रदेश का अत्यक्ष अनुभव 
रहा होगा, ऐसा में पहिले स्वीकार कर चुका हूँ। उत्तरीय यूरोप वालों 
को ठो इस प्रदेश का ज्ञान अवश्य ही रहा होगा | पर बेद के भाष्यकारों 
ने तो यमयमी की निरुक्ति दिन रात से की है। यम यमी की कथाओं में 
ऐसी कोई बात नहीं है जो कि भारत के प्रत्यक्ष ऋतुओं और तज्जनित 
टरग्विषयों के आधार पर न समझायी जा सके। मुझको तो ऐसा 
प्रतीत होता है कि यमाख्यान भारतीय है । इसकी स्मृति लेकर ही 
इरानियों की एक शाखा ऐय्येनबीज गयी ओर फिर वहाँ के संस्मरणों 
के साथ मिल ज्ुलकर उनके यहाँ कथा का रूप' परिवर्तित हो गया। 
इसी प्रकार उत्तरीय यूरोप पहुँचते पहुँचते इसका रूप यों ही विकृत हो 
चुका रहा होगा, वहोँ की भौगोलिक परिस्थिति और प्राकृतिक दृश्यों फे 
साँचे में ढहल कर ओर भी विकृत हो गया । इतनी बात तो बनी रही कि 


बी 


( २०७ ) 


यम किसी न किसी प्रकार का पंहिला मनुष्य था, उसके साथ एक स्त्री 

भी थी, यम और उस ख्री के जीवन के साथ सूर्य, प्रकाश, जल और 

आअधेरे का कुछ न कुछ संबंध था पर दूसरी बातें यथास्थान बदलती 

रहीं । दिन, रात, वर्षा के बाद का उजाला, भ्रवप्रदेश की छंबी रात के 

बाद का लंबा दिन, यह सभी अनुभव इस एक आख्यान को उलटफेर 
कर व्यक्त होते चले गये । 


ऋग्वेद से ऐसे मत की पुष्टि नही होती कि यम को कथा धभुवश्रदेश 
में उदित हुईं। जो तक वेदों के बल पर इसके पक्ष में दिये जाते हैं 
उनके दो उदाहरण देता हूँ। “बनारस हिन्दू यूनिवर्सिटी जर्नल? के 
१९३९ के संख्या ४--१ मे एक विद्धान्‌ का, एतट्धिषयक लेख है । उसमें 
ऋग्वेद के दशम मंडल के ११७वों सूक्त के ८ वें मंत्र का इस प्रकार 
अर्थ किया है : “प्रथम पाद दो क़दम चलता है; दूसरा तीन क्रद्म 
घूमता है; ( तीसरा ) चार-क्रदम वाला सुर्योद्य के समय पास की 
खड़ी ( तारों की ) पंक्तियों को देखता हुआ दो-क्रदमन्याले ( अथात्‌ 
प्रथम पाद ) के पास जाता है! और इससे यह तात्पय्य निकाला है कि 
यम का जन्म उषाकाल में, जब ग्रातः प्रभात की किरणे बफे पर पड़ने 
लगों, हुआ । में नहीं कद सकता कि यह अथ केसे निकला । वह मंत्र 
यह है: 


एक पाद्भूयों द्विपदों विचकमे द्विपातत्रिपादमभ्येति पश्चात्‌ । 
चतुष्पादेति द्विपदाममिस्वरे संपश्यन्यंक्तीरृपतिठमानः | 


इस सारे सूक्त में अन्नदाता की प्रशंसा की गई है । इसके ऋषि का नाम 
है आह्विरस मिक्षु । इसका सरल अथ वही प्रतीत द्वोता है जो पुराने 
भाष्य और टीकाकारो ने किया है अथोत्‌, जिसके पास एक भाग घन 
होता है कह दो भाग बाले के पास, दो भाग वाला तीन भाग वाले के 
पास जाता है । जिसके पास चार भाग है वह' उससे अधिक वाले के 
पास जाता है । थों हो श्रेणी बँघी है | एक से एक अधिक घनवाले हैं । 
यहां कहीं यम का तो प्रसज्ञः नही मिलता । 


( २५८ ) 


इसी प्रकार कद्दा जाता है. कि यमयमी के प्रसिद्ध कथोपकथन' का 
प्रथम दिन होना भी यह सिद्ध करता है कि इनका जन्म प्रथम दिन-- 
जब लम्बी रात के बाद भुव प्रदेश मे ब७ पर उषा की पहिली किरण 
पड़ी--हुआ । पहिले तो इस कथोपकथन का रूप ऐसा है कि वह जन्म 
के दिन हो नही सकता था। यमी यम से कहती है कि तुम मुझसे यौन 
सम्बन्ध करो और यम धम्स की दुह्ाई देकर मना करता है। यह बात 
सदयोजाव शिशुओं की नदी हो सकती । फिर इस बात का भी कोई 
प्रमाण नहीं है कि यह बातचीत प्रथम दिन हुई । जिस मंत्र के सहारे 
पर यह बात कही जाती है वद्द इस प्रकार है : 

को अस्थ वेद अथमस्थाहु: क ह दएश के इह अवोचत । 
बृहन्मितस्य वरुणस्य घाम कु बब आहनो विच्यानन ॥ 

प्रथम दिन की बात कोन जानता है. ? किसने उसे देखा है ! किसने 
उसका प्रकाश किया है ! मित्र ओर वरुण का यह जो महान्‌ धाम है उसके 
विषय मे, दें मोक्षबन्ध कतोी यम, तुम क्या कहते हो ! & 

इसके पहिले का प्रसंग यह है कि जब यमी ने यम से आग्रह किया 
तो यम ने कहा कि हम तुम भाई बहिन है, असुर प्रजापति के वीर पुत्र, 
देवचर, सर्वत्र सब कुछ देखते रहते हैं; मेने ऐसा काम कभी नही किया, 
अतः यह पाप नहीं करूंगा । इसी पर रुष्ट होकर यमी ने यह प्रश्न 
किया है। तुम नित्यधम्म की लम्बी डींग मारते हो पर बस्तुतः 
सृष्टि के आदि में क्‍या था, धर्म्म का स्वरूप कसा था, इत्यादि बातो के 
विषय में तुम कुछ नहीं कह सकते। यमी के प्रश्न से यह बात नहीं निक- 
लती कि यह प्रश्न जन्म लेते ही उषाकाल में किया गया | इतना ही नही, 
सूक्त के प्रथम मंत्र में यमी कहती है कि में समुद्र के मध्य में, इस निर्जन 
प्रदेश में, तुम्हारा सहवास चाहती हूँ, प्रातः:काल तथा सायंकाल तो 
तारे रहते हैं. अतः निर्जेन स्थान नहीं मिलता। मध्याह में जंब सूर्य्य 
आकाशरूपी समुद्र के मध्य में होता है. निजनता प्राप्त होतो है। इससे 
तो यह अनुमान होता है कि यसी यम से दोपहर को मिली होगी । उस 
समय दोनो की युवावस्था माननो चाहिये । 


कि 


परिशिष्ठ (ढ) 
ऋग्वेद काल का सप्तसिन्धव 


पुस्तक के आरम्भ में ऋचेद काल के सप्तसिन्धव और तत्कालीन 
भारत का जो मानचित्र दिया गया है वह श्री अविनाश चन्द्र दास के 
मत के, जिसको ही मुख्यशः मेंने भी माना है, प्रायः अनुरूप है। उसके 
सम्बन्ध में कुद बातों को समझ लेना चाहिये | गज्ञा और यमुना के 
नाम के साथ मेंने प्रश्नचिन्ह ( ? ) लगा दिया है। इसका कारण यह 
है कि ऋग्येद में इन नदियों का नाम केबल एक जगह दशम मंडल के 
७५वें सूक्त में आता है। वहां सप्तसिन्धव को नदियों के नाम गिनाये गये 
हैं। कुछ लोगों का यह अनुमान है कि उस सूची में दी हुई गद्गा यमुना 
सप्तसिन्‍्धव की हो कोई छोटी नदियां होंगी । उस सूची में गोमती का 
भी नाम है पर यह नाम उस गोमती का नहीं हो सकता जो आज 
लखनऊ जौनपुर होती हुई काशी के पास गज्ञा में गिरती है। सम्भव है 
कि इन नामों की नदियां उस समय सप्तसिन्धव में रही हों। जब आशय 
लोग धीरे धीरे पूषे की ओर बढ़े हों तो उन्होंने अपनी नयी बस्तियों मे 
जित नदियां को देखा उनको अपने पुराने प्यारे नाम दे दिये हो। नये 
डपतनिवेश बसाने वाले आज भी ऐसा करते हैं। गज्ञा के भगीरथ द्वारा 
लाये जाने की कथा से भी कुछ ऐसा संकेत निकलता है कि यह नदी 
पीछे की है । 

किसी समय पूर्वी अफ़ोका से लेकर पश्चिमी मलय द्वीपसमूह तक 
एक महाद्वीप था | वह जलमग्न द्वो गया है। उसके कुछ बहुत ऊंचे 
भाग हीं बाहर रह गये हैं जो द्वीपों के रूप में अफ्रीक्षा से मलय तक 
फेले हुये हैं । निश्चित रूप से तो नहीं कहा जा सकता पर सम्भव है कि 
ऋजगेद काल मे यह जलमग्न न रहा हो। इसी लिये इसके नास-- 
गोंडबाना महाद्वीप--के साथ प्रश्नचिन्ह्‌ लगा दिया है । 


( २६० ) 


सारा प्रश्न तो इसी बात पर आकर रुकता है कि ऋग्वेद काह था 
कब । जैसा कि मैने पुस्तक मे दिखलाया है, ऋग्वेद से ऐसा प्रतीत होता 
है कि कभी आय्यों के निवास स्थान के तीन ओर समुद्र था। सरस्वतो 
समुद्र मे गिरती थी । उनको भारत के उस भाग का पता न था जो गज्ला 
से पूर्व की ओर 6 क्योकि वहां समुद्र था। इसी आधार पर मानचित्र 
बना है। अबैली और विन्ध्य पर्वत मालाएँ बहुत पुरानी है । भूगर्भ 
शात्र के वेचाओं के अनुसार हिमालय इनकी अपेक्षा बहुत नया पहाड़ 
है और अब भी दृढ़ नही है, धीरे धीरे उठ रहा है। दक्षिण की भूमि 
भी उत्तर भारत की भूमि की अपेक्षा पुरानी है। उत्तर में युक्तप्रान्त से 
लेकर बंगाल तक की भूमि नदियों द्वारा पहाड़ों से लायी गयी सामग्री से 
बनी है ओर अब तक बनती ही जा रही है। वज्ञानिक तो ऐसा कहते 
दही हैं. कि हिमालय को समुद्र मे से निकले अभी बहुत दिन नहीं हुए, 
पुराणों में भी उसके नये होने की बात मिलती है । सम्भव है कुछ 
ऐसी स्मृति रही हो। एक आख्यान है कि विन्ध्य को एक बार, यह ह&:ख 
हुआ कि में पहाड़ो में सबसे वृद्ध और श्रेष्ठ हूँ ओर यह हिमालय सब से 
छोटा है परन्तु देवगणु ने इस पर निवास करके इसको महत्ता दे दी है। 
क्रोध के मारे उसने अपने शरीर को उठाते उठाते इतना ऊँचा किया कि 
सूथ्य का मार्ग अवरुद्ध हो गया परन्तु अपने गुरु अगस्त्य सुनि के कहने 
से फिर झुक गया। इस कथा में से हिमालय के नये ओर छोटे होने, 
विन्ध्य के पुराने होने और मध्य भारत मे किसी प्रकार के बड़े भौगर्भिक 
उपद्रव होने की ध्वनि निकलती है। 


विद्वानो की अब तक की खोज के अनुसार प्राचीन काल में उत्तर 
भारत की जो भोगर्भिक अवस्था थी उसका बन डो० एन० वाडिया ने 
“जिआलोजी आब इसिया! में किया है। इस सम्बन्ध में डाक्टर बोरबल 
साहनी का 'करेण्ट सायन्स' के अगत्त १९१६ के अंक में “दि हिमा- 
लयन अपलिफ्ट सिंस दि ऐड्ब्रेण्ट आव मैनः इट्स कल्ट--हिस्टोरिकल 
सिपिफ्रिकेंस”' शीषक लेख और “दि का्टरली जनरल आब दि जिओ- 
लोजिकल माइनिंग ऐण्ड़ मेठालजिकल सोसाइटी आब ' इण्डिया” के 


( २६१ ) 


दिसम्बर १९३२ के अंक में वाडिया का दि दशियरी जिओ सिंह्ता- 
इन आव नाथ वेस्ट पञञाब एण्ड दि हिस्टरी आफ काटनेरी अर्थ 
मूवमेश्ट्स एण्ड ड्रेनेन आब दि गैजैटिक ट्रफ' शीषक लेख बहुत प्रकाश 
डालते हैं | जो लोग इस विषय का विशेष अध्ययन करना चाहते हो 
उन्हे यह चीज़ें तथा एतह्विंषयक दूसरी पुस्तकें देखनी चाहिये । यहां हम 
खोज के निचोड़ का संक्षिप्त जिक्र ही कर सकते हैं। 


बहुत प्राचीन काल में सध्य एशिया के उस भाग में जहाँ आज' 
हिमालय पवतमाला है एक समुद्र था । इसकी चोड़ाई कम से कस ४५० 
कोस थी | इसको टेथिस सागर कहा जाता है । इसके दक्षिणी तट पर 
कुछ ऊंची भूमि थी । आसाम ओर काश्मीर्‌ में उन दिनों भी भूमि थी, 
यद्यपि काश्मीर के बीच में एक बड़ी कील थी। धीरे धीरे इस समुद्र का 
तल ऊपर उठने लगा। यही उठा हुआ समुद्गरतल हिमालय पहाड़ है। 
पहाड़ के उठने के साथ हो उसके दक्षिण ओर की भूमि दबती गयी । 
इस भूमि पर एक सपुद्र लहरे मार रहा था। यह समुद्र आसाम्त की 
तलहदी से लेकर सिन्ध तक जाता था। इसके उत्तर की ओर इसके 
ओर पहाड़ के बीच में जो भूमि थी उसमें एक महानदी बहती थी । यह 
आसाम की ओर से आती थी | इसका बहाव उत्तर-परिचम की ओर 
था| मखद के पास यह उस जलधारा में मिलती थी जो आज सिन्धु 
कहलाती है ओर यह संयुक्त जल सिन्ध प्रान्त के उत्तरी भाग मे कहीं 
समुद्र में गिरता था | बीच में जो समुद्र पड़ता था उस 4 कुछ तो उत्तर को 
ओर से मिट्टी पड़ती थी, कुछ दक्षिण के उस मूभाग से जो गॉडवाना 
महाद्वीप का उत्तरीय भाग था बह कर आती थी | दक्षिण की कई नदियाँ 
उन दिनो उत्तरवाहिनी थी । धीरे धीरे यह समुद्र भर चला । पहिले तो 
इसमें से कई बड़ी बड़ी मीलें बन गयीं, जिनके चारो ओर ऊँची भूमि 
थी । क्रमशः यह मीलें भी भर गयी ओर उत्तर भारत का युक्तप्रान्त 
से पूर्वीय बंगाल तक का मैदान निकल आया | इस बीच में हिमालय 
का उठना जारी था । राजपुताने का समुद्र अपनी स्मपृतिस्वरूप साँभर 
कील को छोड़ कर मरुस्थल बन गया। जो महानदी पूव से उत्तर- 
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पश्चिम की ओर बह रही थी उसका भी स्वरूप बदला । पहिले तो 
ब्रह्मपुत्र से सिन्धु तक एक नदीमाल् बना हुआ था। इसी से भूगर्भ 
पर्डित इसको इण्डोब्रह्म ( सिन्धुऋ्ह्म ) कदते हैं। अब बीच की भूमि 
के उठने से यह माला टूट गयी। सप्तसिन्‍्वत या पजाव की नदियाँ 
सिन्धु मे मिली, पू्वे की नदियाँ प्रवाह की दिशा बदल कर पूवबाहिनी 
हो गयीं । ज्यों ज्यों पानी हूटता गया और भूमि पटठती गयी स्यों त्यों 
इनकी छंवाई भी बढ़ती गयी यहाँ तक कि गज्ला जी अपने स्रोत से | 
निकलने के थोड़ी ही दूर बाद पश्चिम की ओर घूम जाती थी आज 
कई सौ कोस चल कर बंगाल की खाड़ी मे गिरती है । 


थोड़ा बहुत परिवततेन अब भी जारी है | हिमालय का उत्थान अभी 
समाप्त नही हुआ । नदियाँ अब भी मिट्टी कंकर का ढेर लाकर अपने 
किनारे की थूमि को उठा रही है परन्तु आज जैसा नक्शा उत्तर 
भारत का है बेसा आज से लगभग २५-१० हज़ार व पहिले बन 
चुका था| इस बीच में ऋतु को तीज्रवा में कुछ हेरफेर-्हुआ, भूमि 
की उबेरता में पशवर्तेन हुए, कुछ नदियों के मांगे बइले, पर यह 
सब छोटो बातें हैं। मुख्य रूप से भारत के प्रष्ठ का स्वहूप पिछले 
२०-३० हज़ार वर्षों से प्रायः ज्यों का तयो है। अतः हमने जो सप्त- 
सिन्धव का मान चित्र दिया है वह न्यूनाधिक उस परिस्थिति के 
अनुकूल है जो २५-५० हज़ार वर्ष के बीच में रही होगी । 

इस बात के पुष्ट प्रमाण हैँ कि जिन दिनो उत्तः का समुद्र भर रहा 
था ओर गढ़ा पठ कर वहां भूमि बन रही थी उन दिनो काश्मीर और 
पश्चिसोत्तर पंजाब वी ओर मनुष्य बसते थे। ऐसा माना जाता है कि 
सनुष्य को प्ुथिवी पर आये ३ लाख वर्ष से ऊपर नहीं हुए। आदिम 
मनुष्य तो वानर थे । इन किम्पुरुषों की आक्ृति मनुष्य को आकृति का 
पूषे रूप थी, बुद्धि में भी मानव्र बुद्धि का बीज विद्यमान था-पर इतनी 
योग्यता इनसे नहीं थी कि सिवाय अपनी हड्डियो के कोई और 
निशानी छोड़ जाते | पचासों हजार व मे चट्टानों को खोद कर उन 
पर चित्र अंकित करने, पशु पालने या पत्थर के शख्त्र बनाने की कला 
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आंयी होगी । जिन लोगों ने ऐसी चीजें तय्यार कीं वह अपने पूब॑जों 
से वर्ष संख्या में ही नहीं संस्क्ृति ओर सभ्यता मे कई हज़ार, वर्ष आगे 
थे। इत़ लोगों के बनाये पत्थर के ओज़ार, जिनके कुछ नमूने मिल 
चुके हैं, हमको मानव इतिहास के उन पृष्ठों की ओर ले जाते है जो 
आज से लाख, डेढ़ लाख बपे पहिले लिखा गया था । े 

क्या आय्य लोग इन्हीं आदिम सन॒ध्यों के वंशज थे ? हम नदी 
कद सकते | संभव है, वह कहीं बाहर से आकर यहाँ बस गये हो पर 
यदि ऐसा हुआ तो इस बात को इतने दिन हो गये कि उनको अपने 
पुराने घर ओर वहा से भारत तक छी यात्रा की कोई स्थृति नहीं रह 
गयी । ऐसा प्रतीव होता है कि उन्होंने सप्तसिन्धव के सिवाय कोई 
दूसरा देश देखा ही नहीं। कभी पत्थर के शञ्न भी चज़ाये जाते थे 
इसका संकेत नीचे के मंत्र में है पर यह प्रस्तरयुग भी सप्तसिन्धव मे दी 
बीता ग्रतीच होता है : 


हनद्रामोमा वर्तवत दिवस्पर्यग्निततरेगि्यवश्रश्यहम्म निः | 
तयु विभिरयरतिरजिणोें वि पशाने विष्यतव यस्ध विस्रण ॥| 
( ऋक ७--१०४, ५ ) 
इन्द्र और सोम अन्तरिक्ष से चारो ओर आयुध सेजो। अग्नि से तपाये 
हुए, तापक प्रहार वाले, अजर और पत्थर के बने अब्लों से राक्षों के पाश्व॑- 
स्थान को फाड़ो । वह चुपचाप भाग जाय॑ | 
जब तक कोई पुष्टतर प्रमाण इसके विरुद्ध न मिले तब तक हम 
यह मानने को वाध्य है कि इन लोगों ने सप्तसिन्धव में रहते हुये अपने 
पूव और दक्षिण की ओर समुद्र देखा था, इनके सामने ही गद्जा की 
धारा पूष की ओर मुड्ढी और धीरे धीरे समुद्र की जगह मनुष्य के 
बसने के योग्य भूमि पंड़ी । 
इसका तात्पय्य यह निकला कि ऋग्वेद काल २०--५० हज़ार वर्ष 
पुराना है। इसका यह अथ नहीं है कि ऋग्वेद का प्रत्येक मंत्र २५-५० 
हज़ार वर्ष पुरावा है।सम्भवतः इन में से एक भी इतना प्राचीन नहीं 
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है । सभी बहुत पीछे के है । परम आस्तिक लोग भी ऐसा मानते, हैं कि 
श्रुति का बहुत सा भाग लुप्त हो गया है तथा समय सभय पर भ्रत्तिरन्या 
विधीयते “नया श्रुति प्रकट होती है । पुरानी बातें नये मंत्रो के द्वारा व्यक्त 
की गयी हैं । ऐसा प्रतोत होता है कि पुराने मत्रो की भाषा भी परिवर्तित 
की गयी है । परल्तु पुरानी स्थृतियों की यथा सम्भव रक्षा की गयी है। 
बद्द लुप नही होने पायी हैं। 'यथासम्भव' इस लिये कहता हूँ कि सब 
प्रयज्ञो के होते हुए सी सब बातें याद नही रह सकती थी । इस मंत्र को 
लीजिये, जो दृशम मंडल्र के ८५ बे सूक्त की ११ वां ऋवा है : 
सूर्याया वहतु: आगात सविता वयबाध्रजत । 
ग्रधासु हन्यन्ते- गावोजर्जुन्योः पर्युञ्यते ॥ 

इसका अर्थ तो यह है कि सूथ्यों के विवाह मे बिदाई के समय सूझ्ये 
ने जो चादर दिया था वह आगे आगे चला । उसके साथ गजएं भी 
दी गयी थी । वह गउएं मधघा नक्षत्र मे डंडों से पीठी जानी है और 
दोनों फारगुनी नक्षत्रों में चादर रथ पर ले जाया जाता है। अब इस 
शब्दार्थ से तो कुछ समझ में नही आता। आरचीन टीकाकारों ने कोई 
भावाथ निकालने का यत्न सी नहीं किया। पर आजकल इसका यह 
अथ लगाया जाता है कि सूथ्य की गोरूप किरणें मधा में डंडे से 
पिटती थीं अथोत्‌ उनकी गति बड़ी धीमी पड़ जाती थी। फारुनी 
आने पर उनके साथ का चादर अथोत्‌ प्रकाश रथ पर ले जाया जाता 
था अथोत्‌ तेज़ चलने लगता था। इस का अथथ यह निकाला जाता है 
कि उन दिलों सूथ्य की दक्षिणायन यात्रा मधा में पूरी होतीथी और 
फाल्गुनी से उत्तर यात्रा आरम्भ होती थी। ज्योतिषी कहते है कि यह 
बात आज से लग-भग १६,००० वर्ष पद्ििले की है। यह भी स्मरण 
रखना चाहिये कि जिन लोगों को ज्योतिष का इतना ज्ञान था उनकी 
संस्कृति उस ससय भी कई हज़ार वर्ष पुरानी रही होगी । एक एक 
नक्षत्र १३ अंश २० कल्ला का होता है। इतना सूक्ष्म नाप कर लेना 
जरदी नहीं आ सकता । पर यह १६--१७ हज़ार वर्ष पुराने मंत्र अपने 
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समय सेन्बहुत पहिले का संकेत" करते हैं। उदाहरण के लिये दशम 
मण्डल” के १४ व सूक्त को लीजिये | इसमें पितरों का वर्णन है। यह 
आय्यों के पूवेपितर हैं जिनको ,मरे इतने दिन हो गये थे कि उनको 
प्रशाम करते समय 

नम ऋषिभ्य: पूर्वजेम्यः पूर्वेभ्य: पथिकृदभ्य: 


, कहद्दा जाता है। यह लोग पूर्बज तो थे ही, पथिक्ृत्‌ भी थे, इन्होने ही 
बह पथ बनाया था जिस पर चल कर अन्य सब लोग यम के यहां जाते 
हैं । यह पितृगण देवों के समकक्ष हैं। तीसरा मंत्र कहता है : 
मातली करव्येयंमों अद्विरोमिबेहस्पतिकृक्मिवविधानः | 
यॉश्च देवा वावधु्य, च देवान्‌ 

इन्द्र कव्याद पितरों की सहायता से, यम अन्डभिरों की, इहस्पति ऋकों 
की सहायता से बढते हैं। जिनको देवगण बढाते है और जो देवों को 
बढ़ाते हैं। ञ 

यहां ऐसे पितरों का स्पष्ट ही जिक्र है जिनको शरीर छोड़े इतने 
दिन हो गये थे कि उसकी कोई याद अवशिष्ट नहीं थी । ऐसा प्रतीत 
होता था कि वह देवों के साथ ही उत्पन्न हुए और उन्हीं के चले मार्ग 
पर चल कर दूसरे मनुष्य यमसदन जाते हैं । अनुमान यह होता है 
कि जब यह मंत्र बने उससे १० हज़ार वर्ष से कम पहिले की यह बाद 
न होगी। इससे भी ऋग्वेद काल २५ हज़ार वर्ष से पहिले की 
ही ओर जाता है। कितना पहिले, यह ठीक नहीं कहा जा सकता। 
दास ने वेल्सल के आउटलाइस भाव हिस्टरी से अवतरण देकर दिख- 
लाया है कि कई विद्वानों का ऐसा मत है कि आज से १०-१२ 
हज़ार वर्ष पहिले ऐसे अर्धसभ्य मनुष्य जो खेती करना ओर पश्ञु 
पालना जाज़ते थे इरीन, भारत या एशिया के दक्षिण पश्चिम के 
किसी अन्य भाग से जा कर यूरोप में फेले। यही, यूरोप की गोरी 
जातियो के पूवंज थे । हमारा अनुमान है कि यह अधेसभ्य लोग 
आय्यों की ही शाखा थे। इससे भी अनुमान होता है कि सभ्यता 

आ० १४ 
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की उस अवस्था तक पहुँचने में उनको अपने मूलदेश में ८३ /#एजार 
वर्ष लगे होंगे। 

इन सारी बातो से यह्‌ निष्कर्ष निऊलता है कि आज से २५ हजार 
वर्ष से भी पूर्व आय्य लोग सप्तसिन्धव में बसे हुए थे तथा ऋग्वेद में 
उस समय की स्घृति ओर झलक है । सब के सब मंत्र उसी ज़माने का 
चर्चा नहीं करते पर ऋग्वेद काल तभी से आरम्म हुआ और ऋग्वेदीय 
आय्य संस्कृति का विकास सप्रसिन्धव में तब से ही शुरू हुआ। 


इछ 
३९ 


४३ 
४५ 
५६ 
९२ 
५९६ 
११२ 
१२३ 
१२५ 
१३४ 
१३४ 
१५४ 
१६४ 


पंक्ति 
२० 


१० 
११९ 
१० 
१५ 
श्र्‌ 
१६ 
११ 


१२ 


शुद्धिपत्र 


के स्थान में 


हृव्याभूत 
मितज्चु # 
इंखया. $# 
मत्कशोद्‌ »% 
मीठ १ 
सत्कदू * + 
व्योतीर्षि 99 
तासामविश्नो । 
व्योमापरो १! 
क्रोत.. ७ 
१२० १) 
यवस्तेन 9 
नदयो १ 

उपसेचे. #% 


पढ़िये 


हव्वाभूत्‌ 
मितज्ञ 
इंखया 
मक्तणोद 
मीठ 
सक्तदे 
ज्योतीषि 
तासामश्विनो 
व्योमापरा 
क्रमीत्‌ 
५१२७ 
यवयस्तेन 
नद्यो 
उपसेच 


99 
935 
१9 
१9 
9/ 
29 
9॥ 
7 
99 
है 
१9 
77 
79 


१3 


